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O MARE CARTE A CULTURII 
ROMÂNE 


Născut şi crescut într-o zonă putemic păstrătoare a tradiţiilor folcloricel, 
Gh. F. Ciaușanu a cunoscut îndeaproape cultura arhaică şi și-a putut forma de 
timpuriu o opinie asupra mentalităţii populare românești. 

El nu se afla în situaţia savanților apuseni, sau chiar români de mai târziu, 
Care trebuiau să se documenteze ani îndelungaţi spre a se putea pronunţa cu 
competenţă asupra fenomenului arhaic. 

E posibil ca studiile teologice - ce impuneau, nu numai distanțarea de 
superstițiile și riturile populare, dar chiar combaterea lor - să fi determinat în 
cazul său, prin contrast, o accentuare a perceperii configurației proprii a universului 
mitico-folcloric românesc. 

Cert este că, în 1908, când Academia Română publica concursul pentru 
Premiul Adamachi de 5000 de lei, pe tema „Studiu despre superstiţiile poporului 
român în asemănare cu ale altor popoare“, Gh. F. Ciaușanu, pe atunci seminarist 
la Râmnicu Vâlcea, îmbrățișa cu căldură subiectul, dedicându-i-se cu trup şi 
suflet pe toată perioada studenţiei. 

Bibliografia străină imensă, culegerile române de folclor și periodicele vremii 
sunt parcurse cu înflăcărare și completate, în paralel, în vacanțele studențești, 
prin cercetările proprii întreprinse în satul natal și în împrejurimi, încât până la 
terminarea studiilor teologice de grad universitar, Gh. F. Ciaușanu îşi încheia 
documentarea și redacta lucrarea pregătită pentru premiul academic. 

Ne aflăm - probabil - în fața unuia dintre foarte puţinele, dacă nu a 
singurului exempu în care una din marile cărți ale unei culturi, încununată cu 
cel mai înalt premiu al ţării respective, a fost elaborată de autor în anii studenției. 

Operă de tinereţe, Superstițiile poporului român în asemănare cu ale altor 
popoare vechi și noi e marcată de avantajele şi dezavantajele vârstei. 

Infierbântat de dorința stabilirii, sub impulsul lucrărilor hasdeene de folclor 
comparat, a punctelor de contact şi a similitudinilor dintre tradiţiile populare 
românești, pe de o parte, cu culturile precedente, clasice, iar, pe de alta, cu 
cele contemporane, Gh. F. Ciauşanu ia în considerare nu numai arealul european, 


1 Folcloristul a văzut lumina zilei pe data de 26 mai 1889, în localitatea Fâureşti, judeţul Vâlcea. A absolvit 
Seminarul Teologic din Râmnicu Vâlcea în 1908 și Facultatea de Teologie din Bucureşti în 1912. În 1913 
devine doctor în teologie la Universitatea din Bucureștii cu teza Monogenismul biblic (studiu dogmatico 
apologetic) publicată în 1931. După informaţiile oferite de Dicţionarul etnologilor români (Editura Saeculum 
I. O., București 1998, pag. 164-165), de lordan Datcu, Gh. F. Ciaușanu a funcţionat ca preot în Simnicul 
de Jos (jud. Dolj), Laloşul (judeţul Vâlcea) și Rîmnicu Vâlcea. O vreme, nu știm exact de când, a funcţionat 
ca profesor suplinitor la Craiova, până în 1948. S-ar fi stins din viaţă la 14 ianuarie 1963. Aceleaşi 
informaţii le regăsim în articolul lui Constantin Mohanu, G. F. Ciaușanu (1889-1963) , publicat în revista 
Izvorașul. Serie nouă. Revistă a Asociaţiei Folcloriștilor şi Etnografilor Vålceni, |, nr. |, 24 decembrie 
1989-24 ianuarie 1990, p. 29-30) cu prilejul împlinirii a o sută de ani de la nașterea folcloristului. 
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de la punctele lui sudice (riveran mediteraneene) și până în Norvegia și Islanda 
sau de la apusul continentului (Franța, Spania) până în răsaritul lui (Rusia), ci 
şi zone care nu au mai fost invocate niciodată până atunci în cultura română: 
Noua Zelandă, Melanezia, Indochina, Madagascar, Insulele Filipine, Groenlanda 
(angekokii), triburile primitive din Africa și America de Nord, populațiile 
siberiene etc. 

După B. P. Hasdeu și înaintea lui Mircea Eliade, Gh. F. Ciaușanu aspiră, 
romantic, fară complexe, la realizarea unei sinteze bazată pe totalitatea formelor 
religios-arhaice de manifestare a umanității. 

Cel puţin prin deschidere, Superstițiile poporului român în asemănare cu 
ale altor popoare vechi și noi tinde, în mod surprinzător, spre unele din 
obiectivele Crengii de aur a lui James George Frazer, publicată într-o primă 
formă în 1890 și întregită, în ediții succesive, în aceeași perioadă. Ediţia clasică, 
a-lll-a, se încheia în 1915, cu vol. XII, conținând Bibliografia și Indicele 
general. De menţionat că autorul nu a cunoscut lucrarea decât după elaborarea 
cărții sale, întrucât o citează doar accidental, în legătură cu oglindirea lui Narcis 
în apă.! 

Ca şi cercetătorul englez — păstrând, evident proporțiile - Gh. F. Ciaușanu 
încearcă să descifreze mecanismul gândirii arhaice și pune tot timpul în corelație 
diversele manifestări concrete cu ansamblul sistemului. Elementul curios, aparent 
fără sens pentru omul modem, îşi capătă logica în contextul întregului fenomen 
al culturii populare române sau încă și mai relevant prin asemănarea lui cu 
„resturile“ descoperite în diversele culturi ale lumii. 

Invocarea similitudinilor — chiar dacă, pe alocuri, paralelismul are o alură 
omant-decorativă, impusă de tematica premiului - ţinteşte către relevarea, în 
spațiul culturii arhaice române, a sensului diverselor aspecte particulare sau a 
liniilor de forță ale mitologiei naționale. 

Căci, deși Gh. F. Ciauşanu utilizează și lasă până la urmă în titlul cărții 
termenul de „superstiții“, el se referă, de fapt, la credințele mitologice, ale 
poporului român, la viziunea autohtonilor asupra lumii și vieții, la „religiunea 
celor mulți“. „Alături de religiunile oficiale - sublinia el în Introducere - trăiește 
- poate cu mai multă vitalitate decât acestea - superstiția. Ea constituie o 
adevărată religiune a celor mulți, și este mereu în putere, fiindcă este cea mai 
veche formă a religiunii: un amestec de sfărâmături din animism, fetișism și 
naturism“‘. 

La o cât de sumară privire, fie și numai asupra cuprinsului - dar cu atât 
mai abitir din parcurgerea efectivă a lucrării - ne dăm seama că Gh. F. Ciaușanu 
năzuiește să dea o schiță a substanței mitologiei populare românești. Aceasta a 
înțeles-o de la bun început, strălucit, și primul cititor al cărții, A. Bârseanu, 
care ținea să releve în referatul său academic: „Negreșit, vor mai fi și alte 
credințe superstițioase, care nu sunt cuprinse în acest studiu [...], dar cele mai 


| Suntem convinși că dacă Gh. F. Ciauşanu ar fi cunoscut de la bun început lucrările lui J. G. Frazer, 
studiul său ar fi cuprins, pe de o parte, cu mult mai multe fapte, iar, pe de altă parte, demersurile autorului 
ar fi ţintit mai spre profunzimi. În orice caz, el ar fi luat cu siguranță în discuţie unele dintre tezele 
savantului englez de origine scoțiană. 
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caracteristice dintre ele, acelea care formează temelia religiunii primitive a 
poporului şi în care se oglindește mitologia noastră populară, cu diferitele 
reminiscențe din credinţele celor vechi și cu nu mai puţin numeroasele înrâuriri 
ale credințelor neamurilor împrejmuitoare — sunt concentrate în punctele amintite 
mai sus“l. 

Elaborându-și lucrarea în preajma declanșării primului război mondial, autorul 
beneficiază clar de evoluţia ştiinţei mitologice şi folcloristice. | 

El nu mai este, nici într-un caz, tributar școlii mitologizante - cu meritele 
ei incontestabile -, care năzuia să reconstituie „religiile“ străvechi, mitologia 
strămoşilor, extrem de dificil de refăcut din cioburi. Direcţia aceasta îi rămâne 
străină, deși, pe alocuri, autorul pare a fi interesat de profilul străvechii mitologii 
autohtone. 

În spiritul vremii, el aspiră, cum o exemplificase strălucit și Frazer, să 
surprindă configurația mitologiei (a credințelor mitologice) românești așa cum 
se prezenta ea la începutul secolului XX, pe tot cuprinsul ţării. Altfel spus, 
autorul își propunea și realiza o investigare pe orizontală a realității mitologice 
naționale, dând totodată specialistului perspectiva istorică necesară prin 
comparaţiile continue pe care le face de la un capăt la altul al lucrării cu 
credinţele popoarelor antice, în special romane, care au influenţat direct viziunea 
strămoșilor noștri. 

Deși Gh. F. Ciaușanu nu și-a dezvăluit în introducere structura tainică a 
lucrării și nu şi-a trădat-o nici la sumar prin încadrarea celor 45 de capitole 
în secțiunile mari care se impuneau, cititorul poate deduce, totuşi, configurația 
ei profundă. 

E clar că primele 8 capitole ale cărții (I. Facerea lumii, II. Pământul, III. 
Munţii, dealurile, văile, IV. Sărbătorile agrare, obiceiuri, vrăji, V. Jertfele 
făcute pământului, VI. Despre căpcâni (Căpcăunii), VII. Uriaşii, jidovii, VIII. 
Comorile) vizează Pământul (Terra), zeița mumă a străvechilor mitologii și 
ființele telurice. 

Următoarele 8 capitole se referă la Cer, divinitatea patemă din mitologiile 
antice și la aspectele siderale, luminoase (IX. Cerul, X. Lumină și întuneric, 
XI. Focul, XII. Fulgerul, trăsnetul, XIII. Soarele, XIV. Luna, XV. Eclipsele, 
XVI. Stelele). 

Imediat după ele, dar ca un intermediar între cele două elemente esențiale, 
sunt prezentate aspectele eterice ale existenţei, care fac unirea între Pământ și 
Cer, fiind familiare ambelor sfere. Este vorba de suflet, sufletele obișnuite, 
sufletele neliniștite, duhuri și forțe malefice precum și de cauzalitățile producerii 
lor (XVII. Moartea și înmormântarea, XVIII. Mormântul, XIX. Cadavrul. 
Întrebuințarea lui. XX Sângele ca umbră și reflex, XXIII. Sufletele morților şi 
cinstirea lor, XXIV. Jertfele aduse elementelor naturii, XXV. Localizarea 
sufletului, XXVI. Cântatul și jălirea la morţi; «umblarea cu capul gol», XXVI. 
1 Rapor citit în şedinţa Secţiunii Literare a Academiei Române pe data de 20 mai 1913, publicat ca prefaţă 

la Superstițiile poporului român în asemânare cu ale altor popoare vechi și noi, de Gh. F. Ciaușanu, 
Librăriile Socec & Comp. şi Sfetea, București, Otto Harrassowits, Leipzig, Gerold & Comp, Viena, 1914, 


p. 1V. În afara lui A. Bârseanu, referatul era contrasemnat de l. Bianu. La concluziile lui subscria și Al. 
l. Philippide, cel de al treilea membru al comisiei. 
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Dezgroparea, XXVIII. Lumea duhurilor, XXIX. Bolile, descântecele, XXX. 
Deochiul, culoarea roșie în superstiție). 

Interesant e că Gh. F. Ciauşanu desprinde moartea, momentul trecerii dintr-o 
existență în alta, din ciclul vieţii, atribuindu-i o însemnătate fundamentală (în 
orice caz cu mult mai mare decât nașterii și nunţii) în izvodirea mitologiilor 
și a credințelor de lungă persistenţă. 

Ultimele secţiuni au în vedere regnul vegetal (XXXI. Arborii, pomii, XXXII. 
Plantele, XXXIII. Simboismul numerelor (Numerele fără sof), XXXIV. Puterea 
mistică a fierului. XXXV. Fetișismul, talismanele (amuletele), XXXVI. Grâui 
( pâinea), sarea, XXXVII. Soarta, XXXVIII. Tabu) și regnul animal (XXXIX. 
Animalele, XL. Insectele, XLI. Păsările). 

Un capitol cu aspect teoretic XLV (Magia imitativă), făcând pandant 
Introducerii, încheie rotund lucrarea, care, indiferent de ce s-a spus și se va 
mai spune, constituie, o primă încercare teoretică prestigioasă de circumscriere 
a mitologiei naţionale în context universal, de relevare a acelor elemente care 
dau substanța „religiei“ vechi a poporului român. 

Învinuirea că Superstiţiile poporului român în asemănare cu ale altor popoare 
vechi și noi ar fi tributară — fie și numai ca bază documentară - Datinelor și 
credintelor poporului român, de Elena Niculiţă Voronca este nefondată!. 

Dorind să înfăţișeze fenomenul mitologiei populare române în ansamblul 
lui, Gh. F. Ciaușanu nu avea de ce să se cantoneze cu informaţiile doar la 
textele din Bucovina, cuprinse în Datinele și credințele poporului român. 
Urmărirea trimiterilor din subsol relevă că lucrarea Elenei Niculiţă Voronca 
constituie doar una din multiplele surse citate și nicidecum sursa preferenţială. 
Se uită, în orice caz, că e vorba de lucrări cu structuri absolut diferite. În timp 
ce Elena Niculăiţă Voronca alcătuia o culegere, Gh. F. Ciaușanu realiza o 
sinteză de folclor comparat, cu aspect evident teoretic, ţintind la proiectarea 
problematicii în planul larg, universal. 

Dacă ar fi să formulăm vreo învinuire cu privire la fundarea docurhentară 
a cărţii, ar trebui să relevăm că autorul se bazează mult prea mult pe observaţiile 
proprii asupra datinelor și credințelor din zona Vâlcea şi că, de multe ori, întreg 
eşafodajul său se sprijină doar pe un singur punct geografic românesc?: cel al 
localității Făureşti (unde a văzut lumina zilei și de unde își ia principalele 
informații). | 

Privit, însă, în perspectiva timpului, defectul menţionat se transformă într-o 
indiscutabilă calitate, întrucât prin introducerea masivă a observaţiilor personale, 
lucrarea capătă - pe lângă importanţa ei științifică, de cercetare comparată a 
mitologiei române cu celelalte mitologii ale lumii - valoarea unui document 
ad-hoc, unic în epocă, de care trebuie să se ţină seama. 

Mai grav ni se pare faptul că autorul abandonează, de multe ori, încercarea 
de radiografiere a „întregului“ românesc în favoarea unei asemuiri comode - 
nu o dată mecanice - a factologiei superstițios-mitologice românești, neancorate 


1 Ideea figurează, atât la C. Mohanu, cât şi la lordan Datcu în articolele citate în nota | de la p. 5. 
2 Referințele la credințele mitologice ale judeţului Vâlcea însumează (după Indexul autorului) 159 citaţii de 
pagini - cele mai multe din întreaga carte. 
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spaţial, cu manifestările și reacţiile altor popoare, în dorința, nu atât de a 
evidenția diferenţele, cât de a reliefa asemănările, fapt ce-l conduce, evident, 
nu spre configurarea specificului de manifestare al diverselor etnii, cât spre 
reunirea tuturor credințelor - a „superstiţiilor““, cum le numește autorul - în 
matca mentalităţii arhaice, primitive; rezultat interesant, dar alături de ceea ce-și 
propusese iniţial. 

In rândul, scăderilor generate de vârsta la care lucrarea a fost elaborată, 
trebuie amintite şi efuziunile lirice ale autorului, trezite de descoperirea unor 
aspecte interesante ale viziunii populare asupra lumii, precum și reflecțiile sale 
filosofice pe tema fortuna labilis, și mai ales pasajele moralizatoare pe linia 
perceptelor teologice la adresa vieţii și a concepţiei ţăranului român. In sfârșit, 
nu trebuie trecută cu vederea intruziunea unor elemente de literatură cultă - în 
speţă poezii, din păcate de proastă calitate - în substanța argumentărilor, alături 
de fapte autentic populare. 

În genere, însă, Gh. F. Ciaușanu are puterea să se distanțeze, și față de 
învăţătura teologico-ortodoxă, și față de opiniile personale și să impună lucrării 
ținuta obiectiv-știinţifică necesară,. care o fac încă vie și plină de numeroase 
sugestii. 

Încântat de frumusețea și valoarea cărții, cercetătorul rămâne mirat că după 
un: asemenea prestigios debuti, autorul nu s-a mai manifestat în domeniul 
folcloristicii - al cercetării culturii populare - decât prin colaborarea la două 
culegeri de scăzută importanţă: Culegere de folclor din județul Vâlcea şi 
împrejurimi, cu un glosar (în colaborare cu înv. G. Fira și C. M. Popescu, 
colecția «Din Viaţa Poporului Român», Academia Română, Cultura Naţională, 
București, 1928, 212 p.) și Frunză verde. Literatură populară oltenească (în 
colaborare cu prof. secundar Margareta Budălănescu, Tip. Episcop Vartolomei, 
Râmnicu-Vâlcea, 1938, 116 p.)2 

Explicaţia trebuie căutată, pe de o parte, în profesiunea de preot, pe care 
autorul începe s-o practice efectiv, după terminarea cărţii, deci în dificultatea 
pe: care Gh. F. Ciauşanu o resimte în a se distanța de linia teologică”, iar pe 
de altă parte, în izolarea sa în mediul rural, care nu-i mai permitea accesul la 
bibliografia științifică şi în genere la viața spirituală a țării. În sfârșit, dar nu 


| Semnalat cu satisfacţie, din câte cunoaștem deocamdată, doar de Tudor Pamfile, în revista Jon Creangă, 
VII, nr. 6, iunie 1914, p. 161-163. Alte aprecieri cu privire la valoarea cărţii aflăm în bibliografia mai 
recentă, neseminalată: N. Buzatu, G. F. Ciaușanu (,„Folclorişti olteni“), în Mitropolia Olteniei, XI, nr. 7-8, 
Craiova, 1950; H. N. B. [Horia Nestorescu Bălcești], Ciaușanu Gh. F., în File vâlcene, Bălcești pe Topolog, 
1972, p. 183; lon Popescu, Aspecte privind continuitatea românilor într-o carte de folclor, în Mitropolia 
Olteniei, XXXII, nr. 7-9, iulie-septembrie 1980, p. 668-669; Petre Petria, Gh. F. Ciaușanu — publicist, 

' folclorist, în Informaţia zilei, Râmnicu-Vâlcea, II, nr. 183, 28 mai 1993, p. 4; Petre Petria, Ciaușanu, G. 
F. — teolog, folclorist, în Vâlcea. Oameni de știință, cultură și artă. Dicţionar, Editura Conphys, 
Râmnicu-Vâlcea, 1996, p. 84-86; Mircea Păcurariu, Ciaușanu Gheorghe F., în Dicţionarul teologilor 
români, Editura Univers Enciclopedic, Bucureşti, 1996, p. 93. 

2 Nici Glosarul, augmentat, la sugestiile lui Sextil Puşcariu, și publicat în Analele Academiei Române, seria 
III, tom V, Imprimeria Naţională, București, 1931 (scos şi în extras), 73 p., nu se ridică la valoarea primei 
cârţi. Cu atât mai puţin o egalează diveriismentele literare poetice /nmuguriri... stihuri, cuvântări, recenzii, 
reverii (Craiova 1926, 64 p.), Luminișuri. Versuri, (București, 1935, 87 p.) sau în proaă, de mediocră 
ținută (Răsuri scurtate. Schițe și amintiri (Craiova, 1940, 93 p., cu o prefață de l. Al. Brătescu-Voinești). 

3 Al cărei doctrinar devine prin manualele de religie (1922) şi cărțile dogmatice publicate sau prin antologiile 
şi monografiile religioase din perioada interbelică. 
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în ultimul rând, trebuie luată în calcul și lipsa impulsului științific, a factorului 
stimulatoriu, care fusese determinant în cazul primei lucrări. 

Sugestiv în orice caz ni se pare faptul că, după apariția volumului Supersziziile 
poporului român în asemănare cu ale altor popoare vechi și noi, autorul nu 
s-a mai interesat de lucrarea care i-a adus celebritatea spre a o întregi sau 
spre a o republica. A lăsat-o ca pe un giuvaier, configurat dintr-o dată, așa 
cum s-a întrupat din avânturile tinerești și din efortul concentrat al câtorva ani 
de rodnică efervescenţă, îndepărtând-se întrucâtva jenat de ea. 


L OPRIȘAN 


NOTĂ ASUPRA EDIŢIEI 


De la apariția ei (în 1914) și până astăzi, lucrarea lui Gh. F. Ciaușanu 
Superstițiile poporului român in asemănare cu ale altor popoare vechi si noi 
(Colecţia «Din viața poporului român. Culegeri și studii», Academia Română, 
Librăriile Socec & Comp. și C. Sfetea, București - Otto Harrasowits, Leipzig 
- Gerold & Comp., Viena, 1914, 432 p.) nu s-a bucurat de nici o reeditare 
(cu excepția preluării a două fragmente de către Arhivele Olteniei, în 1927: 
Simbolismul numerelor, VI, nr. 32-33, iulie-octombrie, și în 1942: Deochiul. 
Material de folclor comparat, XXI, nr. 112-124, ianuarie-decembrie), încât 
textul ediției princeps constituie text obligatoriu pentru orice reproducere!, fapt 
de care am ţinut și noi seama. ` 

Manuscrisul prezentat Academiei Române și restituit autorului în vederea 
ultimei revizii înaintea publicării s-a pierdut împreună cu întreaga arhivă a 
folcloristului (sau se va fi păstrând pe undeva nestiut). 

Lucrarea însăși a avut un destin tragic. 

Apărută într-un tiraj confidențial, în chiar anul declanșării primei conflagrații 
mondiale, ea a fost, în cea mai mare parte, distrusă în anii invaziei austro-germane, 
iar, după al doilea război mondial, puținele exemplare păstrate în bibliotecile 
publice au fost puse la index. Ea nu a mai putut intra sub nici o formă, din 
cauza conținutului, în atenția editorilor, în vederea valorificării în anii dictaturii 
comuniste, iar în studiile de specialitate, dat fiind statutul ei de carte interzisă, 
nu a fost decât accidental citată. 

Față de manuscris, Gh. F. Ciaușanu a eliminat in forma tipărită o parte din 
stângăciile de exprimare semnalate în raportul academic al lui A. Bârseanu, dar 
a lăsat necorijate destule formulări deficitare, nesesizate de raportor. 

In versiunea critică (pe care o înfințăm publicului și specialiștilor după 
aproape nouă decenii) am încercat să îndepărtăm, pe cât a fost posibil, toate 
exprimările nefireşti, fără a brusca textul, cu ajutorul unor cuvinte introduse 
între paranteze drepte sau prin înlocuirea structurilor greşite (menționate întocmai 
în subsol, însoțite de precizarea: n. ed. = nota editorului) cu unele adecvate, 
care să garanteze proprietatea comunicării. 

S-au operat, evident, greşelile semnalate de autor în erata, precum și altele 
nesemnalate, dar încadrabile în aceeaşi categorie de greşeli de tipar. 

Spre a asigura probitatea științifică a lucrării, am verificat citatele și trimiterile 


1 O apariţie bizară. într-o totală contradicție cu deontologia profesională, în care 359 superstiții româneşti, 
exirase arbitrar din contextul lucrārii lui Gh. F. Ciaușanu, fără trimiteri, au fost introduse „cu oarecare 
libertate în categoriile tematice ale cărții lui Gorovei“, în reformularea editoarelor, nu poate fi consideratā 
o reeditare. Am numit ediția „hibridă în sensul cel mai propriu al cuvântului“ (după cum o autocaracterizează 
una dintre editoare, în „cuvântul introductiv“), ce „combină materialul apărut în două dintre lucrările“ seriei 
„Din viata poporului român“, Credinfe și superstiții românești după [sic!] Artur Gorovei și Gh. F. Ciaușanu, 
alcătuită de “rina Nicolau și Carmen Huluţă, Editura Humanitas, București, 2000. 
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accesibile, întregind, între paranteze drepte, numele autorilor, titlurile, localitatea 
de apariție, anul, paginile. 

Aceleași corijări și completări s-au operat în cadrul secțiunii de Bibliografie. 

În genere, toate prescurtările din text au fost întregite. 

În mod firesc, s-a apelat la ortografia in vigoare, păstrându-se, însă, cu 
fidelitate, timidele încercări ale autorului de a reproduce pronunția dialectală 
din zona Vâlcei (în textele folclorice culese direct, citate în lucrare). 

În acelaşi fel s-a procedat cu documentele de epocă reproduse în cuprinsul 
studiului. 

Numele de autori şi personalități precum şi toponimele au fost unificate 
conform tradiției impuse. 

Raportul academic de premiere a cărții a fost reprodus în addenda. 

Noutatea cea mai importantă a ediției o constituie indicele tematic, alcătuit 
de noi, care îi dă, în sfârșit, cititorului posibilitatea de a se orienta în hățişul 
materialului folcloric impresionant pe care lucrarea îl conține. Indicele nostru 
tematic înlocuiește indicele autorului de persoane, locuri geografice și etnii, care 
ni s-a părut mai puţin relevant pentru punerea în valoare a conținutului cărții. 

Indicele tematic fusese, de altfel, cerut chiar în raportul academic, ca un 
ghid auxiliar absolut necesar: „Lacunele, de care s-a făcut amintire mai sus - 
conchidea A. Bârseanu în finalul referatului academic -, se pot înlocui cu 
uşurinţă la ultima revedere a manuscrisului, când nu ar strica dacă s-ar face 
și un indice amănunțit al materiei““. Dar graba cu care — se pare - lucrarea a 
fost tipărită, în condițiile declanșării primului război mondial, l-a împiedicat pe 
autor să-l alcătuiască el însuși, preferându-i unul mai ușor de făcut. 

Punem la dispoziția publicului larg lucrarea - după o așa de îndelungată 
absenţă a ei din librării - cu încredințarea că ea reprezintă încă un preţios 
instrument de lucru. În orice caz, ea constituie una din cărțile mari ale acestei 
culturi, rămânând importantă, fie și numai din punct de vedere istoric, pentru 
momentul pe care îl marchează în folcloristica română. 


I. OPRIȘAN 


Gh. F. Ciaușanu 


SUPERSTIȚIILE | 
POPORULUI ROMÂN 


In asemănare cu ale altor 
popoare vechi și noi 


«Credinţele populare constituie 
relipiunea universală a tuturor 
neamurilor, în toate timpurile și 
în toate locurile.» 


(E. Reclus, Les croyances populaires) 


INTRODUCERE 


«Superflua non nocenb; 


Alături de religiunile oficiale, trăiește - poate cu mai multă vitalitate decât 
acestea - superstiția. Ea constituie o adevărată religiune a celor mulţi și este mereu 
în putere, fiindcă este cea mai veche formă a religiunii: un amestec de sfărâmături 
din animism, fetişism și naturism.. 

Poporul n-a înțeles niciodată religiunile superioare (creştinismul, budhismul, 
mahomedanismul) în adevăratul lor spirit. El și-a păstrat, de fapt, credințele lui 
primitive, superstiţioase, adoptând numai de formă și superficial noile concepțiuni 
de credinţă, care erau cu mult mai presus de nivelul intelectual al lui. 

Deci, în raport cu religiunile superioare, superstiţia se poate defini: «o deviere 
a sentimentului religios, prin care suntem aduși a ne crea false îndatoriri, a ne teme 
de lucruri de care n-ai de ce să te temi; sau a pune nădejde în altele care sunt 
deşarte». 

Teofrast spune că superstiţia nu-i altceva decât o teamă nesăbuită, — de divinitate?. 

La Grasserie (Raoul de) zice că superstiţia este una din boalele de care mor 
religiunile. Ea este o moștenire lăsată de religiunile primitive. Superstiţia este 
religiunea fricii: la ţară se vorbește mai mult de Dracu decât de Dumnezeu; sau 
este religiunea formelor, în care se crede în formule, în gesturi, ca și în culturile 
primitive-. De altfel, pentu popor, în genere, şi, în special, pentru popoarele 
necivilizate, religiune și superstiție este tot unaf. 

Creștinismul, căutând să prindă rădăcini în masele popoarelor, - dintre care nici 
poporul român nu face excepţie -, a găsit aici împământenit, învechit în zile, 
păgânismul aliat cu rămășițe din animism, fetișism și naturism. O luptă s-a încins 
atunci între religiunile vechi și coalizate, și între creştinismul nou şi singur, neajutorat. 

Dar, cu toate acestea, nici o parte, dar nici cealaltă nu s-a lăsat bătută. În urmă, 
au căzut la învoială și au făcut pace: mai dând unul și mai lăsând celălalt. Și din 
această pace s-a născut o religiune mixtă, aşa cum o putem observa până în ziua 
de astăzi, la poporul român. Dar fenomenul acesta nu trebuie luat ca fiind izolat. 
Nu! El este o lege în istoria evoluţiunii popoarelor. Așa, budhismul transportat în 
China, graţie zeităților locale, s-a transformat așa de mult, că nici nu mai aduce 
cu religiunea predicată de Budha. Ba, în locul Nirvanei, trebui să pună paradis și 
infem. 

Chiar în India, învățăturile budhiste sunt socotite ca o schismă faţă de vechile 
credințe brahmanice. Aceeași schimbare o găsim și la islamism: cel din Persia se 
deosebește de cel din Arabia şi India. Islamismul este monoteist în esenţa sa. Cu 
toate acestea, cel din India e politeist. Pentru cele 50 de milioane de indieni 


1 Animismul este credința omului primitiv, după care lumea întreagă este o societate de fiinţe însufleţite. 

Naturismul = cultul naturii; religiune care are de obiect fenomenele naturii. 

Felișismul = adorare ca divinităţi a unor obiecte materiale, fie naturale: arbore, scoică, animal; fie artificiale: 

săgeată, inel ş. a. 

Caractères de "Theophraste, trad[uction] du grec par La Bruyère, Paris, Firmin Didot, 1861. 

La Grasserie, Des religions comparees au point de vue sociologique. 

4 Cf. Roskoff, Das Religionswesen der rohesten Naturvölker (Leipzig, 1880) şi Reville, Les religions des 
peuples n[on]iivilises, Paris, 1880. În acest sens înţeleasă, apropierea făcută de Lucretius între relligio şi 
superstitio este cu temei făcută. 
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musulmani, Mahomed şi sfinții săi nu sunt decât niște zei noi, adauși la alte mii 
de zei. 

În Dekkan, islamismul nu se deosebeşte de brahmanism. 

Sub numirea de creștini, se găsesc în Europa adevărați păgâni, cum sunt bretonii, 
care se închină la idoli; spaniolii sunt fetișiști; italienii — politeişti, căci adoră, ca 
divinități cu totul deosebite, madonele fiecărui oraș. 

La români, vechimea și deplina împământenire în suflete a cultului 
păgân-superstițios se poate vedea și din acel respect - exagerat, de multe ori — 
față de elementele și fenomenele naturii: foc, soare, lună, stele, cer, vânt, ploaie 
etc. pe care nimenea nu le drăcuiește, nici nu înjură de ele; însă cine n-a auzit 
înjurături în care elementul constitutiv este sumedenia de obiecte și simboluri sacre, 
creştine (ceară, lumânare, grijanie, icoană, cruce, «vanghelie» etc)?! 

Românul zice soarelui: «sfântul soare»; dar despre Evanghelie zice fără pic de 
respect: «Nu-ţi pui capul sănătos sub Vanghelie!». 

Nici păgânismul nu fu scutit de superstiții. Preller zice: «Nu-i vorbă, dacă cei 
vechi n-aveau sentimentul naturii, pe care arta și poezia l-au perfecționat așa de 
mult la noi, ei aveau în schimb, într-o mai mare măsură, sentimentul aceluia pe 
care îl voi numi Supranaturalul în natură, — acest Supranatural care se manifestă 
în tăcerea pădurilor, între colnicele munţilor, lângă izvoare și duiosul lor murmur. 
Aicea romanii auzeau mai bine decât aiurea vocea Dumnezeirii... Poeţii romani 
vorbesc adesea de aceste impresiuni religioase. 

Seneca face aluziune la ele în scrisorile sale (XLI), Pliniu în Istoria naturală 
a sa (XII, 1, 2) numește arborii: „cele mai vechi temple ale zeilor. Rugăciunile 
care se fac aicea“, zice el, „sunt mai călduroase decât acelea care sunt făcute 
înaintea chipurilor ce strălucesc de mult aur și fildeș“ 

Multe din superstiții ni se par lipsite de orice urmă de elementară judecată 
omenească. 

Pentu omul primitiv, pentru acest om în mintea căruia totul se învârtește 
împrejurul lui: «post hoc, propter hoc»? și la care toată puterea de a raționa se 
concentrează în judecata prin analogie - «procedeul cel mai vag și cel mai puţin 
sigu»; — pentru acest om, superstiţia este un adevăr evident, o axiomă, este filosofia-i 
religioasă, care nu știe ce sunt sectele, eresurile, este produsul rudimentarelor lui 
observaţiuni, speculaţiuni metafizice, este însăși condiţia sine qua non a existenţei 
sale ca individ sau ca trib. 

La toate neamurile sălbatice, semi-sălbatice sau inculte, superstiţiunea ţine locul 
religiunii. 

La toate neamurile, sexul slab, feminin formează contingentul cel mai considerabil 
care se înrolează sub stindardul superstiţiei“, 

Bărbaţii sunt - întotdeauna și pretutindenea - cei mai puţin superstiţioși și 
religioși, fiindcă ei sunt și mai tari și mai culți decât sexul frumos și slab. 

Propertius spune că femeile se îngrijesc să stea. in legătură cu spiritele, duhurileS. 
Ele pot să meargă pe apă, fără să se cufunde$. 

____Mai rar se văd oameni îndeletnicindu-se cu vrăjitoria”. 


1  Clinciu, Considerațiuni istorice asupra evoluțiunii popoarelor.., pag. 43 seq., cf. Grasserie, Raoul de La, 
op. cit., p. 192, seq. 

Preller, Les dieux de l'ancienne Rome, pag. 87 seq. 

«Orice coincidență devine cauză». 

Diferiţi scriitori vechi constată acelaşi lucru (cf. Wissowa R., Encycl/opedie], vol. 1, 83). 

IV, 5, 17 

Plin[ius], VII, 17. 

În Roma fusese reclamat un C. Furius Cresimus cå ia, prin vrăji, rodul ogorului vecinului său (cf. Plin[ius), 
VII, 41); (cf. Wissowa, op. cit., 83). 
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Feluriţi filosofi s-au ostenit să arate cauzele pentru care femeile sunt mai 
superstițioase decât bărbaţii. Noi vom relata aici părerile lui Guyau! în această 
chestiune. 

Parte din femei au spiritul mai puţin abstract decât al bărbatului: ele au mai 
mult gust pentru ceea ce lovește imaginaţiunea, sensul şi, de aci, nevoia de rituri, 
simboluri, de un cult care vorbește ochilor, «care bate la ochi». Aceasta însă nu-i 
o regulă generală pentru genul feminin. Lipsa de educaţie și instrucţie serioasă a 
femeii, din toate vremurile și locurile, a făcut-o să fie superstiţioasă. 

O altă cauză că femeia este superstiţioasă este credulitatea ei înnăscută sexului 
slab, credulitate mult mai putemică decât la bărbați. Femeia are un caracter conservator 
prin excelenţă, care se întemeiază pe tradiție şi este mai puţin propriu pentru 
inițiativă. 

Această însușire o face să păstreze cu zgârcenie nemaipomenită tot ce a apucat 
«din bătrâni»: descântece, vrăji, gesturi etc. — fără a cerceta dacă toate acestea 
mai au vreun rost de a fi, sau dacă trebuie să le arunce și să le uite. 

O ultimă caracteristică a spiritului feminin este că femeia, prin firea sa, este 
mai minuțioasă și mai fricoasă. 

Toate aceste aptitudini formează un bun teren pentru superstiție, care este 
religiunea fiicei și a celei mai mari minuţiozități. 

Spencer spune că la greci femeile erau mult mai proprii pentru excitările 
religioase, decât bărbaţii. 

Sir Rutheford Alcock ne spune că în Japonia foarte rar vezi în temple alţi 
credincioşi decât femei și copii (care sunt sub directa înrâurire a lor), bărbaţii sunt 
foarte puţini și fac parte din clasele de jos ale societăţii. 

Peclași fenomen se petrece şi în ţările catolice și chiar în Anglia, într-o oarecare 
măsuri 

. Guyau, Li'irrelipion de l'avenir, p. 247 seq. 

` Mai compară: Dupuis, Abrégé de l'Origine de tous les cultes, p. 358. 
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CAPITOLUL I 
Facerea lumii după credinţele 
poporului român şi ale altor popoare 


Poporul nostru crede că lumea a fost scoasă din apă. Ideea de creare nu poate 
prinde rădăcini în mintea lui: e cu neputinţă să scoţi ceva din nimic. «Întru-nceput 
era peste tot numai apă; singur Dumnezeu și cu Dracu umblau pe deasupra»!. Iar 
în altă parte: «întâi și-ntâi, când nu era pământul făcut, era numai stei de apă și 
nu se vedea pământ pe nicăieri, doar numai apă și apă şi încolo nimic. Dumnezeu 
a chemat pe broască și i-a poruncit să se ducă în fundul mărilor să vază nu cumva 
o fi niscaiva pământ pe acolo și să vie să-i spuie. Broasca n-a avut încotro și 
s-a dat de-a scofundișul în adâncurile mărilor și tocmai după multă vreme s-a 
întors îndărăt aducând o ţâr” de pământ în gură, spunând lui Dumnezeu că este 
mult pământ în fundul apelor. Dumnezeu a poruncit atuncea apelor să se tragă în 
lături ca să lase să iasă pământul deasupra. Apele au ascultat porunca lui Dumnezeu 
și s-au tras în lături, și pământul stă deasupra până în ziua de azi şi tot așa o să 
stea până la vremea de apoi. 

De atunci Dumnezeu a blagoslovit pe broască și ăl de omoară broaștele face 
un păcat mare și la moartea lui va fi plin de bube pe tot trupul, taman cum este 
broasca»?. 

După învăţătura brahmanică, lumea este creaţiunea (mai bine: emanaţiunea) lui 
Brahma. Acesta făcu, mai întâi, numai prin cuvânt, apa primordială, și puse în ea 
sămânță care se transformă într-un frumos ou de aur ce servi drept locuinţă lui 
Brahma, un an încheiat. Desfăcut apoi în două prin cugetarea lui Brahma, oul dete 
naștere cerului și pământului. 

Triburile pieilor-roșii cred că zeul lor suprem, Manitu, a făcut lumea dintr-un 
grăunte de nisip, adus din noianul de apă primordială, de către un guzgan. 

Polinezienii spun că zeul lor de căpetenie «a pescuib> pământul din adâncimea 
mării, însă când a avut să-l scoată din apă, sfoara undiței s-a rupt și de aceea 
sunt mai multe bucăţi de pământ: insulele - și nu e o singură bucată. În filosofia 
lui Tales (Milet), în partea ei cosmogonică, se spune că lumea are drept cauză 
primară (ama) umiditatea, adică apa (to ù op), principiu material și pasiv, pus în 
mișcare de o forță, de un principiu activ pe care îl asemăna cu sufletul universal?. 

După învățătura cosmogonică a bogomililor, lumea a avut de la început doi 
stăpâni: pe Dumnezeu, ca principiu al binelui, şi pe Dracu, ca principiu al răului. 
Facerea lumii s-a săvârșit prin conlucrarea ambelor principii. Şi, în consecință, 
lumea creată are doi stăpâni care își revendică fiecare câte o parte din ea. Omul 
însuși e un product al lui Dumnezeu și al Satanei. 

La noi românii, numai negrul de sub unghii este al Satanei, de aceea grija de 
a nu lăsa pe mâna Satanei pe un mort, grija de a-i curăța unghiile. 

Hamicul Sim[eon] Fl[orea] Marian a cules din popor o credinţă referitoare la 
1 Elena-NIiculiţă- Voronca, Darinile și credințele pop[orului] român, vol. |, pag. S5. 


2 Revista Șezâtoarea, an. III, pag. 25. 
3 G. Dem. Teodorescu, Istoria filos[ofiei] antice, pag. 49. 
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facerea lumii. «La început, lumea era o apă tulbure, care plutea ca un nor încoace 
şi încolo. Și pe ea nu se afla nici o altă fiinţă vie, decât Dumnezeu și Dracul. 
După ce umblară ei 7 ani de colo-colo pe apele întinse, zice că Dumnezeu se 
obosi şi trimise pe Drac după lut în fundul apelor, ca să-i facă un pat de odihnă. 
Dar negăsind Dracul lut, aduse năsip. Însă până să ajungă sus, apa-i spălă năsipul 
din mână, încât nu-i rămaseră decât câteva fire de năsip sub unghii. Trei fire el 
a dat lui Dumnezeu, iar pe celelalte și le-a păstrat pentru sine. D[umnejzeu își 
făcu din cele trei fire o turtită de lut, care a slujit drept pat de odihnă pentru 
amândoi. Dar zice că Dracul umbla să piardă pe Dumnezeu, când va fi să adoarmă, 
ca să rămână el singur stăpân pe lume. D[umne]zeu știa ce coace Dracul şi se 
făcea că doarme. Dracul îl apucă atunci de picior, voind să-l dea jos în apă și 
să-l înece; dar în care parte trăgea mai tare, încolo se întindea și turta de lut mai 
tare. Și astfel tot trăgând el, se-ntinse turta de lut de se făcu din ea pământul 
nostru»l. 

Geneza acestei credințe cosmogonice este ușor de prins. Omul primitiv, care 
ne-a lăsat moștenire mai toate, de nu chiar toate superstiţiile, și-a închipuit - prin 
analogie cu insulele ce răsar din mare și cu prundul ce se face la ape — că întreg 
pământul a răsărit din apă: parvis componere magna. 


l. Marian, Înmormântarea la români, pag. 48 seq. 


CAPITOLUL Il 
Pământul 


Pământul în credinţele poporului român este parte femeiască și formează cu 
Cerul o dualitate destul de distinctă. «Pământul e parte femeiască, e mama noastră 
care ne hrănește şi ne face, iar Dumnezeu din ceruri e soţul ei, e tatăl nostru și 
noi, copiii lor»!. 

Perechea aceasta o găsim si în mitologia clasică, în perechea nemuritorilor 
Uranos şi Gea, cerul și pământul?. Mai mult: o găsim celebrată chiar și de poeții 
timpurilor vedice. 

Neozeelandezii au următorul mit despre crearea lumii: la început era Rangi, 
cerul, și Papa, pământul, pereche înamorată, care dădu naștere la toate viețuitoarele. 

Pământul, în credinţele poporului nostru, este sfânt. La pământ să baţi mătănii 
și să te închini, să-l săruţi, că pământul ne hrănește și ne ţine; din pământ avem 
hrana, din pământ avem apă, pământul ne încălzește, pământul este mama noastră... 
Din pământ ieşim și în pământ avem să mergem. 

Pământul să nu-l baţi cu băţul, că-i păcat. Destul îl bate piatra! Când soarele 
e drept la amiazi, să nu sapi pământul, căci plânge, pentru că pământul se odihnește 
atunci ca și omul. Nici noaptea să nu-l sapi: să-l lași să se odihnească și eP. 

Din toate acestea se vede concepțiunea animistică pe care o are omul simplu 
despre firea înconjurătoare. Poeţii și scriitorii, cu toate că ei sunt conştienţi că o 
fac numai pentru frumusețea imaginii, scapă accente tot de aceeași gamă. Așa, 
Ovidius numeşte pământul Terra mater; iar Columella, mater - pământul care 
produce totul și are grijă de lume ca o mamă de copilașii ei. 

Norvegienii şi, în genere, populaţiunile germane, cred că cine bate pământul cu 
băţul, bate pe mamă-sa, căci pământul este mama noastră a tuturor“. 


* 


Țăranii români nu au deloc ideea sfericității pământului și izolării lui în spațiu, 
ci au credințe care reamintesc pe ale celor vechi. Pământul e plan, sau cum zic 
ei, «întins ca fața unei mese»; și la marginile lui pământul se îmbină cu cerul. 
Prin unele părţi se crede că pământul este sprijinit pe stâlpi care sunt, după unii, 
de fier, iar după alţii, de lemn, sau de ceară. Sunt 3 stâlpi. Această credință ne 
face să ne amintim de vechii ebrei și credinţa lor: 


El (lehova) zguduie pământul din locul său, 
De se cutremură stâlpii săi. 


La noi, se crede că o zgripțuroaică roade mereu acești stâlpi, chiar și pe cei 
de fier, și rosul ei produce cutremurul de pământ. Această zgripțuroaică se hrănește 


1 Voronca, op. cit., p. 156. 

2 Vezi nota I, (la sfârsit). Varron ne spune că zeii cu deosebire cinstiți la Samotrace erau Cerul şi Pământul: 
socotiți, unul, ca principiul activ, celălalt, ca principiu pasiv al nașterilor, al rodniciei. Apud Dupuis, Abrégé 
de l'Orig[ine] de tous les cultes, p. 477. 

Voronca, op. cit., p. 156-158. 

Librecht, Zur Volkskunde, p. 332. 

Canea /ov, cap. 9, v. 6. 
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numai cu mălai și apă, date de oamenii de pe pământ. Mălai i se dă atuncea când, 
după ce femeia a cernut, bate cu mâinile amândouă capetele căpisterei ca să se 
scuture mălaiul de pe ea: acel mălai e al zgripțuroaicei. lar apă i se dă atunci când 
se duc femeile la fântână să ia apă: mai înainte de a umple donițele, femeile toamnă 
puţină apă ca să le clătească şi pe umnă o dau încolo: apa aceasta este pentru 
zgripțuroaică. În Vâlcea se crede că pământul e susținut de «furci», cum e, bunăoară, 
pătulul, șopronul ș. a. Iar în alte părţi românești se crede că pământul stă pe un 
urs. 
Alţii pun în locul zgripțuroaicei pe Iuda Iscariotul. În Vâlcea, unei femei rele 
și grabnice la mânie i se zice «luda Pământului». 
lar alţii spun că pământul este făcut din felurite lucruri pe care le-a amestecat 
Dumnezeu, și le-a pus pe apă ca să stea. El e ţinut, ca să nu se scufunde, pe 
Spinarea unui peşte mare; iar când se cutremură pământul, e pentru că atunci se 
mișcă peştele. Ca dovadă că pământul este așezat pe apă, ţăranii zic că, dacă 
pământul n-ar fi pe apă, n-ar avea de unde izvori apa. În Vâlcea, se crede că 
pământul se cutremură de greutatea păcatelor care îl apasă?. Pentru copiii cei 
neprihăniţi și pentru cei cu inima curată «mai ţine Dumnezeu lumea», altfel, ar tot 
zeudui-o până ar prăbuși-o. De aceea - lumea, când se întâmplă de se cutremură 
pământul - începe să se închine. 
Acestea mă fac să-mi amintesc de următorul vers din profetul ebreilor, Isaia: 
Pământul se clatină încoace și încolo, 
ca cel beat, 
Și se mişcă în toate pârţile ca un 
leagān spânzurat; 
Că nelegiuirea lui (poporului) este prea grea 


peste el: 
Cade și nu se va mai ridica. 


Unii cred că pământul stă pe doi pești sau pe doi bivoli, că și bivolii stau bine 
în apă. 

Alții zic că pământul se cutremură când se uită Dumnezeu în jos spre el: se 
cutremură de frica lui, «fiindcă pământul se vede că e păcătos, căci pe el se 
făptuiesc tot felul de păcate şi nelegiuiri; și de aceea nu poate da pământul ochi 
cu Dumnezeu, fără să se cutremurey*. 

Pentru cei din Vâlcea, pământul are margini: Mărul-Roșu. În alte părţi, se crede 
că sub pământ este un măr, Mărul-Roșu. Sub acela şade peştele care ţine pământul. 
Cum s-ar clătina peștele și ar pica mărul, pace, n-ar mai fi pământ! 

Mărul acela, zice că are mere, dar cine le poate căpăta?! «Nimeni pe lume nu 
e în stare să străbată acolo»5. Credinţa aceasta seamănă mult cu credința celor 
vechi, în grădina faimoasă a Hesperidelor, grădină cu mere de aur. 

În Vâlcea expresiunea Mărul-Roșu este egală cu limita cunoştinţelor geografice 
pe care le are poporul. Așa, un ţăran care făcuse armata la Bârlad, - oraș care 
pentru el era un fel de finis terrae, - îmi spunea că de la Bârlad încolo «este 
Mărul-Roșu». 

Mărul-Roșu revine, în Vâlcea, prea adeseori în blesteme. E unul din cele mai 


1 Voronca, op. cit, p. 141. 

2 Scandinavii cred că cutremurul e isprava unui zeu răutăcios, Locke, care este analog cu Tipheu [Typhon] 
al mitologiei antice (cf. Dupuis, op. cit., p. 89). 

Canea /saia, cap. 24, v. 20; cf. Tacitus, Annales, liber XII, XLIII. 

Din I. Otescu, Credinţele ţăranului român despre cer și stele, pag. 51 seq. 

5 Voronca, op. cit., p. 1002. 
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îngrozitoare blesteme, mai ales pentru popor, blestemul acesta: «Duce-te-ai la 
Mărul-Roşw»! Este egal cu «Duce-te-ai pe apa sâmbetei»! «Murire-ai!» 


* 


Pământul, pentru poporul nostru, este o ființă, este oarecum un zeu. De aceea 
sătenii, când dau de pomană unui țigan, au obiceiul să dea cu piciorul în pământ; 
să fie şi pământul martur la pomana făcută, pentru că tiganul îi ia mirul și botezul 
şi-l aruncă în iad. lar dacă pământul e martur, se zice că «i-a făcut ca la un 
creștin». Ţiganul (ursarul, ori zavragiul), când vede că cel ce-l miluieşte dă cu 
piciorul în pământ, refuză a-i lua din mână, - nu se ştie de cel. 

Pământul este socotit ca o ființă binevoitoare şi bună când este vorba de viaţă; 
iar când este vorba de moarte, cuvântul pământ este sinonim cu răposare și este 
însoțit de atributul «nesăturab». 

«...Unchiașul avusese în tinereţele lui o spuză de copii, dar când îi vedea colea 
dănaci, venea moartea și-i înghițea pământul care nu se mai satură»?. «Fie-i țărâna 
uşoară!» - vorbe care se zic la noi mai la fiecare înmormântare, sunt o rugăciune 
către pământ ca să se lase mai uşor pe coșciugul celui răposat. 

În blesteme, pământul are deasă întrebuințare. lată câteva din ele: Îngiți-te-ar 
pământul! (franc. Que la terre t'engloutisse!), Mânca-te-ar pământul!, - Face-te-ai 
pământ!;, - Face-te-ai oale și ulcioare! (pământ de oale și ulcioare); acesta din 
urmă se obișnuiește la Vâlcea. Expresiunile ca: Mânca-te-ar, înghiţi-te-ar pământul! 
- pe care noi le socotim ca figuri în vorbire, ca icoane, erau luate de strămoșii 
noștri și sunt luate *și acum de popor - tale quale. Tot așa şi cu alte expresiuni 
ca: a intrat alba-n sat = s-a făcut ziuă; s-a sculat cu noaptea-n cap; vițele (de 
vie) plâng, lasă adică umezeală, stropi, la capete[le] unde au fost tăiate”. 

Pentru vechii indieni în epoca brahmanică - pentru care moartea era o a treia 
naștere —- pământul, în care se depunea mortul, era o mamă. Un imn funebru 
brahmanic zice: «Mergi la mama ta, pământul, care s-a deschis larg, binevoitor, 
moale ca lâna pentru cel drept și bun. Deschide-te, Pământule, să nu-l apeşi! (pe 
mort)”, acopere-l după cum o mamă își acopere copilul cu haina sah. 

La vechii inzi, în epoca vedică, pământul cu puterile lui producătoare si veșnic 
tinere era adorat în divinitatea «prithivî», pământ. 

Nu ne mai ocupăm de egipteni, la care venerarea pământului şi a belşugului 
pe care îl aduce el, era așa de adânc înrădăcinată în însăși fiinţa lor! 

Să vedem alte superstiții la care ia parte pământul, fie direct, fie indirect. La 
naşterea unui copil, la noi, între alte practici superstițioase, este şi aceea de-a se 
pune, îndată după naștere, copilul pe pământul gol. O babă, pricepută în ale «facerii», 
«prăsirii», îţi va spune că toate acestea le fac pentru ca copilul [sic!] să se 
împutemicească, să se «ârmpiciorogheze» cât mai curând. Prin urmare, se recomandă 
pământului nou-născutul, ca să-i poarte de grijă. Romanii aveau cam același obicei. 

Tatăl intra în odaia lehuzei și ridica de jos de la pământ pe copil, recunoscându-l 
prin aceasta ca copil al său. 


C. RAdulescu-Codin şi D. Mihalache, Sărbătorile poporului, p. 110. 
C. Radulescu-Codin, Legende, tradiţii şi amintiri istorice, pag. 66. 
Sit tibi tera levis! — la papistași, Cf. Tibullus, Lib[er) Il, Eleg/ia] IV. 
Vezi mai multe în nota 2 de la fine. 
Cf. cu «Fie-i țărâna ușoară!» 
Louis de la Vallée Poussin, Le Brahmanisme, p. 31. 
Id/em], Le Vedisme, p. 59. 
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La armeni, de multe ori se iau copiii din leagăn și se pun pe pământ ca să 
capete putere. Pentru vechii germani . 

În Vâlcea, când fulgeră întâi, într-un an, fetele se reped cu ochii închiși, iau 
țărână în mână și o pun în leșia de spălat, ca să le crească părul. La germani se 
crede că se pot arunca frigurile oamenilor în spinarea pământului, dacă se îngroapă 
în pământ un smoc de păr și unghii de la bolnavul de friguri?. 

Slavii din ţinutul Savei, ca să fie mai siguri că mortul n-are să se facă strigoi, 
dacă va trece peste o ființă necurată, îi pun un bulgăre de pământ pe piept. 

Pentru ca copiii să nu fie deochiaţi, se obișnuiește la noi să li se descânte de 
benghi. Pe lângă vorbele magice, mai intră în acest descântec și noroiul, și scuipatul. 
Cu acest noroi, amestecat cu scuipat, se unge copilul în frunte și este ferit de 
deochi și de «schimbare din partea spiritelor cele rele». 

Peloponez, îndată ce se naște copilul, moașa îi şi acopere capul cu un văl 
și-i pune pe frunte puţin noroi luat dintr-un vas unde a stătut apa mai mult timp”. 

Pământul are și putere tămăduitoare. Germanii cred că o mână de pământ, adusă 
la miezul nopţii Crăciunului de la un mormânt și pusă pe inimă, potolește orice 
suferință de piept. 

Homer ne spune că Agamemnon sacrifică Soarelui și Pământului. Pământul era 
adorat în vechime în insula Cos și avea temple la Atena și la Sparta. Mai avea 
apoi oracolul și altarul de la Delfi. Romanii aveau un templu faimos, închinat lui 
«Tellus» (pământul) care servea adesea ca local în care se aduna „senatulS. 

În Vâlcea, când blastâmă cineva, se închină, se apleacă apoi și “sărută pământul. 
(Tot aici s-ar putea grupa și obiceiul ce-l au țăranii noștri, în genere, de-a atinge 
pământul cu mâna, de câte ori se închină, în biserică, acasă). Și rușii, siberienii sărută 
pământul, când blesteamă, ca pentru a da o mai mare tărie blestemurilor lor.$ 

Pământul se ia și de martor în jurăminte și de multe ori i se dă rol de garant 
(de chezaș). Într-o veche cronică scandinavă, găsim consemnat ritualul infrăzirii. 
Cei ce voiau să se facă «frați de cruce» tăiau o brazdă (glie) pe care o ridicau 
în vârful unei lănci, iar ei se așezau sub brazdă, amestecându-și sângele și jurând 
pe zei că se vor răzbuna. 

Un ceremonial superstițios analog găsim într-un document român din 1642, în 
care Larion de Rătești și Hariton de Ingărești - cu brazda în cap - mărturisesc 
lui Vodă despre vechile hotare ale moșiilor Petrecanii și Urechenii: «... așa mărturisim 
noi cu sufletele noastre și cu brazda în cap înaintea Mării Tale, milostive Doamne...».” 

Dacă am tălmăci documentul într-o limbă nedocumentară și popular-superstițioasă, 
am avea: «Să ne facem pământ, ca brazda pe care o avem pe cap (să ne facem 
oale și ulcioare) - de nu vom spune adevărul!...» 

Cu pământ se fac felurite vrăji, dar mai ales vrăji de dragoste. 

La români, se face de dragoste cu pământ din urma piciorului drept al acelui 
după care se «topeşte» fata. 

La romani se credea că pământul din urma piciorului drept — când se auzea cucul 
întâi — are o putere miraculoasă: se lua și se presăra prin case pentu stârpirea purecilor®. 


l Der Deutsche Volksaberglaube der Gegenwart, von Addolf Wuttke, pag. 13. 
Slavii aveau pe zeul Kupalu care prezida la rodnicia pāmântului. 


2 Ibid., p. 311. 

3 Marian, Naşterea la români, p. 95. e 

4 Wuttke, op. cit., p. 91. 

5 Dupuis, Abrégé de l'Origine de tous les cultes, p. 28-30. 

6 V. Korolenko, Nuvele siberiene, p. 41. 

7 Hasdeu, Arhiva Istorică a Rom/âniei], an. |, no. 3, pag. 24. Dlomnull N. lorga mi-a afirmat verbal, că 
acest obicei superstițios e relatat de o sumedenie de alte documente și acte din trecutul nostru. 

8 Plinius, H/istoriae] N/aturalis], libri XXX, 85 (apud Wissowa [Georg], (Rea!Jenzyklopădie [der] klass. 


Altertuis Wiss], vol. 1, 46). 
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La slavii de sud, fata îndrăgostită ia pământ din urma voinicului care-i este 
drag, îl pune în glastră şi în el sădește floarea cunoscută în botanică sub denumirea: 
Calendula officinalis. Floarea aceasta galbenă este pentru fată simbol și termometru 
al iubirii. Fata se roagă ca iubitul ei să nu moară, ci să fie voios tot ca floarea 
ei din glastră - atâta timp cât nu va fi uitat-ol. 

În Rusia, mai demult și poate și acuma, faprurile (farmecele) erau aruncate în 
urma piciorului celui ce trebuia să fie fermecat. 

Boris Godunov - om cu scaun la minte ~ pune pe servitorii lui să-i jure că 
n-au să-l farmece prin acest mijloc netrebnic. 

Romanii credeau că felurite boale de care sufere omul pot fi «îngropate» în 
pământ. Se credea că, o dată cu înfigerea unui par, se pot îngropa în pământ și 
boalele. 7. Livius spune: «Repetitum ex seniorum memoria dicitur pestilentiam 
quondam clavo, ab dictatore fixo, sedatam. Ea religione adductus, senatus dictatorem 
clavi figendi causa dici jussit»?. 

Chiar Rochholz și Kuhn au vorbit în lucrările lor despre darea boalelor omenești 
la arbori (pomi) şi au asemănat obiceiul romanilor cu cel din Germania. În Guineea, 
băștinașii negri cred că, prin îngroparea unui ţăruş în pământ, îngropi totodată și 
boala, suferința unui om. Plinius spune despre credința romană că un piron de fier 
- înfipt în locul unde căzuse capul unui epileptic - era un leac al acestei boale3. 

Când tună, fulgeră întâi, primăvara, cred ţăranii germani că e bine să te tăvălești 
pe pământ: dacă ai dureri de şale (mijloc) te vei tămădui?. 

Pământului i se fac și jertfe pentru a fi favorabil oamenilor și dobitoacelor lor. 

Se stabileşte și aici, ca şi pretutindeni, superstiție între omul primitiv şi între 
natura necunoscută de el — natură care are atâtea taine și pentru omul din veacul 
al douăzecilea - acel raport naiv: do ut des. 

În Vâlcea - și poate şi aiurea - când fată vaca întâia dată, nouă zile de la 
facerea viţelului, se răscucește (răscrucește). Acţiunea aceasta, cu caracter exclusiv 
superstiţios, decurge în modul unmnător: stăpâna vacii face noud colăcei de făină, 
ia nouă feluri de mâtase (lânuri) difent văpsite; nouă «arginţi» (bani de urgint), 
un ciocâlteu de com și o oală nouă, cheamă apoi doi copii: un băiat și o fată. la 
pe băieţi şi lucrurile amintite şi le duce toate la locul unde s-a prăsit vaca: pe 
băiat îl pune în dreapta vacii, pe fată, în stânga și le dă oala ca să mulgă altemativ 
vaca. Băiatul, când mulge, zice: cucu! fata zice: răscucu! Aşa alternează cu mulsul 
și cu strigătul — de nouă ori. Apoi stăpâna îngroapă - și laptele muls, și toate 
«lucruşoarele», pe care le-am amintit, - tot pe locul unde-a fătat vaca, zicând: 
«atunci să-nțarce vaca mea, când o mai înflori ciocălteul de corn pe care-l îngrop 
eu acum!» 

Răscuceala este un prezervativ contra împuţinării (pierderii) laptelui și contra 
celor ce ar vrea, prin vrăji, să ia mana vacii. 


* 


Să stămim acuma mai mult asupra cutremurelor de pământ în credințele 
superstițioase ale popoarelor. De la început vom spune că cutremurele, în toate 
timpurile, locurile și la toate neamurile - în masa vulgară a lor — au fost socotite 
ca prevestitoare de molime, de întâmplări miraculoase, de evenimente extraordinare 
sau ca pronosticuri de războaie crâncene: de șiroaie de sânge şi lacrimi. 


1 Fr. Krauss, Sitte und Brauch der Siid-Slaven, pag. 165. 

2 T[ius] Liv(iu) 7,3; c/ 8, 14. 

3 «Clavum ferreum defigere, in quo loco primum caput defixerit corruens morbo comitiali, absolutorium 
ejus mali dicitur. (Plinius, ///istoriae] N/aturalis] libri 28,6 (17). Apud F. Librecht, op. cit., p. 402-403. 

4 E. Meyer, Deutsche Volkskunde, p. 265. 
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Să vedem ce credeau bătrânii - strămoșii noștri — despre cutremurul pământului. 

lată ce cetim în veneratele Cronici: «Măcar că firesc lucru este acesta, cutremurul 
când se tâmplă, iară pot să zic că semne și arătare cutremurul vremurilor viitoare 
este precum şi atunce au însemnat mare vărsare de sânge». (Neculai Costin). Iar 
alt cronicar moldovean zice: «În anul 6979 august 29 au fost cutremur preste toată 
țara în vreme ce a șezut Domnul la masă de prânz» (Gr. Ureche).| 

Enacki Kogălniceanu, la sfârșitul letopiseţului său, spune de «multe semne cerești 
ce s-au arătat. în zilele împăratului turcesc Mustafa» şi zice: «În multe rânduri s-au 
făcut cutremur...» 

În niște însemnări pe cărți vechi, iată ce cetim: «Însă[m)nare că să s[e] știe 
1827 și s-au mai cutremurat în no[ajptea Nașterii lui H[risto]s a do[uă] o[aJră. Să 
ştiţi, fraţilor, că s-au cutremurat întru un an de două ori în luna lui dechemvre în 
13 zile, al doilea în doaozeci şi cinci de zile. Apoi nu știu ce-o fi, ori bine, ori 
rău». 18272 

Pe o altă carte veche,” se cetește însemnarea următoare: «Am văzut o videnie 
foarte înfricoșată: iama în luna lui ghenarie 16 zile, că au tunat și au fulgerat foarte 
tare, fiind zăpada ca de o palmă; după aceea au ni[n]s o zăpadă fo[alrte mare de 
cinci palme și cutremur au fost fo[a)rte rău, tot atunci și muscali au fost prin toate 
satele... şi multe împărechieri mincino[a]se au fost întru acel an, 1829, ghenarie 
16. Și cine va ceti, să zică: Dumnezeu să ne ferească de aman!» 

Despre alt cutremur, zice o însemnare de pe cărţi vechi: 

«Însemnare pentru ca să se știe când s-au cutremurat pământul în anul de au 
venit muscalii la leat 1829 şi s-au cutremurat pământul foarte rău înaintea sfântului 
Apostol Filip, noemvre 14. Tot în acela an au dat piatra pă dealul Marcului, cât 
n-au rămas în vie nici de mâncare, 1829, iunie 17».4 

În poporul românesc, cutremurul se numește adesea mânia lui Dumnezeu. 

In zilele noastre, [în] cutremurele de pământ din martie și iunie 1913, poporul, 
ca și parte din orășeni, au văzut o prevestire a unor extraordinare evenimente. Toţi 
au crezut că războiul ne bate la ușă și - timpul trecând - a adeverit o parte din 
temerile lor de ordin superstiţios. 

Chiar și gazetele5 — care au luat interogatorii cărturăreselor de mahala și profeților 
modemi - ne-au adus prezicerile acestora; preziceri care erau de acord cu teama 
ce cuprinsese sufletul credul al vulgului, teama care îi inspirase și lui mai aceleași 
prognosticuri, cel puţin în stil mare. 

Tot ca în România, și în Grecia modemă cutremurele de pământ sunt numite 
theomania care cuvânt dacă-l traducem ad litteram înseamnă: «mânia lui D[umne)zeu»; 
«urgia Cerului». Această expresiune întreţine în popor ideea că cutremurele de 
pământ sunt oarecum efecte ale urgiei divine. Rezultă, deci, de aici că oameni de 
talia unui Fotius, care erau destul de îndrăzneţi ca să atribuie cutremurele de pământ 
cauzelor naturale, erau socotiți de gloata proastă ca niște necredincioși și eretici. 


1 Apud A. Gâdeiu, Studiu asupra cronicarilor moldoveni (sec. XVII), p. 137-138, 158. 

2 T. Bâlășel (preet), nsemnări din bătrâni, revista] Luminărorul, an. 1l, nr. 17-18 (foaie biseric[ească] 
R[âmnicu] Vâlcea). 

Ibidem. 

T. Bâlăşel (preot), Însemnări din bătrâni, Luminătorul, an. |, no. 24. 

Vezi nota 3, [de la finele cărţii). 


AU 


CAPITOLUL III 
Munţii, dealurile, văile 


Munţii, colinele au avut de când e lumea ceva atrăgător pentru sufletul omenesc, 
ceva care îl încântă, îl vrăjeşte... S-ar putea ţărmuri acel ceva în hotarele cuvântului: 
pitoresc? 

Pe vârfurile lor te simți mai mare, mai voinic; în măreaţa tăcere a lor poţi 
să-ți mângâi în taină și liniștit visurile sau poți să-ți jălești - deasupra mizeriilor 
eterne din omenire - durerile care îți copleșesc sufletul. 

Ibsen zice undeva: 


Pe culmile-mbrăcate-n nea Nici un cirip de păsărea 
Gândirea de oţel se face, Nu-ţi turbură senina pace. 


Cine nu-și aduce aminte că soțul Euridycei își plânse durerea lui pe munții 
Traciei? 

Biblia ne spune, iarăși, că fiica lui leftae, înainte de-a muri, ceru voie tatălui 
ei să meargă să-și plângă fecioria - pierduta ei feciorie - pe munţii Iudeii. lar 
profetul Ieremia zice: «Am să mă sui la munte şi acolo am să plâng și să gem». 

Era, deci, firesc ca oamenilor să li se pară că pe crestele munților, colinelor 
își au lăcaşul cel veșnic senin zeii. În sihastra munţilor singurătate fură adorați, 
chiar de la început, cei nemuritori de către cei mici și muritori. Așa, religiunea 
grecilor, în copilăria ei, avu ca centru munţii, pe care se adorau zeii cei fără chip, 
nici altar. Hera fu adorată pe muntele Ocha, iar Zeus pe muntele Lyceu.! 

Samarinenii adorau pe Dumnezeu în muntele Garizim.? Masanii, din jurul 
muntelui Kilimanjaro, cred că D[umne]zeul lor, Eugai, se lasă din cer pe vârfurile 
cu zăpadă virgină şi etemă ale Kilimanjarului. 

Mitologia indică are drept centu muntele Meru, precum în mitologia greacă 
centrul îl formează Olimpul. 

Ostiakii și tungușii adoră dealurile și munții. Vechii ebrei erau certați de profeții 
lor, fiindcă se închinau pe munți și coline: 

Da, le voi răsplăti în sânul lor Câţi au tămâiat pe munţi, 


Nelegiuirile voastre, zice lehova, Și m-au necinstit pe coline. 
Și nelegiuirile părinţilor voştri a tuturor 


În creştinism, tot munții sau coline[le] fură locurile pe care se așează mănăstirile: 
un ecou puternic al tradițiunilor cultului antic și, mai presus de toate, ca o cerință 
a sufletului omenesc. , 

Și era firesc, căci «instinctul oamenilor a fost și va fi de a adora pe cel Etern 
pe locuri înalte: se pare că, cu cât ești mai aproape de cer, cu atât rugăciunea are 
mai puțin dum de făcut până la picioarele tronului lui Dumnezeu». 

În credințele poporului nostru, vârfurile de munți sau dealuri, inaccesibile piciorului 
omenesc, sunt lăsate ca domeniu al diferitelor duhuri, dar mai ales al dracului. De 


1 O. Habert, Religion de la Grèce antique, p. 155. 
2 Moise vorbește cu D[umnejzeu (/ahvé) pe vârful muntelui Horeb (£xodf/ułl], III, 1 și seq.). 
3 Isaia, cap. 65, v. 7. 
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aceea, în Vâlcea, se califică aceste creste în chipul următor: «pe care a înțărcat 
dracul copiii»; «pe unde a (și-a) înțărcat dracul copiii». 

Pe alocuri se crede că Dânsele (Ielele) locuiesc pe vârfuri de munți.! 

La Rusalii, nu e bine să te sui pe vârfurile dealurilor, că te pocesc lelele 
(credinţă românească). 

Slavii sudici dau ca lăcaș al duhurilor necurate, al Vilelor, inălțimile cele mai 
inaccesibile piciorului omenesc. Se ştie că slavul urăște înălțimile.2 

Românii cred chiar că vârfurile de dealuri [și] munţi sunt lucrare drăcească. 
lată ce spune o culegere de superstiții românești: 

«Piatra, munţii, care-i vedem, Dracul i-a făcut: a suflat 24 de ceasuri, că el a 
vrut să ajungă la D[umnejzeu la cer, dar D[umnejzeu numai cât a blagoslovit cu 
mâna, și au stat de crescut şi au rămas atâta cât sunt astăzi». 

Râpele prăpăstioase și periculoase era firesc să fie puse de poporul nostru tot 
pe seama Tartorului: 

«Râpele le-a făcut tot Dracul: a săpat cu toporul gropi adânci în pământ ca 
să-l spargă şi să dea apă, ca să înece pe D[umne)zeu». 

În Sicilia, se crede că peştera de la San-Filipo e o lucrare diavolească5. 


1. Revlista] /oan Creangă, an. VI, no. 5, p. 145-147. 
2. Krauss, Volksglaube..., p. 78, 79. 

3. Voronca, op. cit, p. 14. 

4. Ibidem, p. 15. 

5. Librechi, Zur Volkskunde, p. 96. 


CAPITOLUL IV 
Sărbători agrare, obiceiuri, 
vrăji, chemarea ploii 


Revenirea regulată a primăverii, a înviorării întregei firi, după mohorâta şi 
mocnita iamă, a fost întâmpinată totdeauna cu același chef și voie bună ca şi în 
zilele noastre. Cei vechi, cu o admirabilă fineţe, au concretizat această regulată 
întoarcere a primăverii, în mitul Proserpinei. 

De cum începe să dea colţul ierbii şi să iasă frunza în codru, ca banul, de 
atunci. începe și sărbătoarea atât de însuflețită a primăverii. Obiceiuri de mii de 
ani se păstrează în popor cu atâta credincioșie, încât par a se fi născut ieri. De 
multe ori, timpul în care cădeau în păgânism, coincide cu marile sărbători creștine. 
Atunci aceste sărbători sunt numai cu numele creștine. De fapt, însă, sunt o tresărire 
la viață a vechii religiuni. 

Începutul sărbătorilor agrare este, la români, ziua întâia a Paștelor. În Vâlcea, 
fiecare gospodină se duce, până în ziuă, în grădină şi taie cu sapa câteva brazde 
înierbate. (Nu-i este îngăduit să vorbească cu cineva în aceste momente.) (Oprirea 
aceasta se repetă cu sfințenie la toate lucrările magice şi nu numai la poporul 
nostru, dar și la celelalte)!. la aceste brazde, le descântă ce le descântă, și le pune 
pe la pragurile ușilor, înaintea porții și înaintea pragurilor de la staule, coteț şi 
cocină. 

De vei întreba pe cucemica mamă, - preot neclintit al religiunii populare şi 
universale, - de ce face toate acestea, și de vei stărui, cu aceeași cucermnicie care 
o însuflețește, pentru a afla taina însemnâni gliilor, ea îți va răspunde că «e bine 
să pășești peste aceste brazde, pentru sănătatea și sporul în toate». lar când se va 
sâmcela de ziuă și gospodarul, curat îmbrăcat, va ieși în curte, va fi mândru că 
femeia lui i-a fost pus la praguri brazde: în sufletul lui nu va mai trăi atunci omul 
cel vechi, omul din viața de toate zilele — în sufletul lui se va deştepta sufletul 
strămoșilor lui, care vor trăi clipe de viguroasă viaţă în cadrul vieţii unui îndepărtat 
strănepot. 

Și în alte părţi (judeţul Muscel) se observă tot aceeași practică. 

«In unele sate, și anume, în care copiii se „grijesc““ (împărtășesc) tot duminica, 
se află un obicei frumos cu brazdele de pământ, (în alte sate copiii se grijesc 
sâmbăta dimineața, de aceea pe acolo nu se află obiceiul cu brazdele), anume: 
înainte de a pomi copiii la biserică, omul pune mâna pe o sapă, se duce în grădină, 
taie câteva brazde de pământ cu iarbă verde, și apoi le-aduce în casă de le întinde 
pe jos, pe pomesteală, lângă pragul ușii, pentru ca, la plecarea, cum și la venirea 
copiilor de la „păștiţe““, când or trece pragul, să calce peste ele, pe iarbă verde. 
Brazdele stau aci trei zile»“. 

Cea mai prăznuită, cea mai de seamă sărbătoare a tătarilor este «Jun»ul - 
sărbătoarea primăverii. Kalmucii au şi ei o sărbătoare asemănătoare cu «Jun»ul 
tătăresc. Fa cade la începutul lui aprilie şi se numeşte «zi-albă»?. 

1 Cf. Wuttke, op. cit., p. 92, 93. 


2 Rādulescu-Codin, Sărbători, p. 54. 
3 Cf. Dupuis, Abrégé de l'Origine de tous les cultes, p. 362. 
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Cele zise mai înainte au fost numai o vecernie a sărbătorii primăverii, numai 
un preludiu. De aci înainte începe adevărata sărbătoare. 

La noi românii, în noaptea spre Sf. Gheorghe (noaptea de Mânicătoare, sora 
lui Sf. Gheorghe) vrăjitoarele o pornesc prin țarină şi cutreieră toate sămănăturile 
descântând. În această noapte, se crede că se fac cele mai rele şi mai puternice 
vrăji, se ia mana vacilor și rodul câmpurilor. În Vâlcea, şi bărbaţii și femeile în 
pielea goală și vitele de tot felul, dar mai ales boii și caii — care nu se satură 
decât în noaptea de Sf. Gheorghe! - cutreieră sămănăturile pline de rouă, pentru 
ca să fie sănătoși și spornici în cursul anului. Babele care se pricep la multe, culeg 
buruienile bune de pe câmp, le descântă și le leagă la uşiorii grajdului, pentru 
sănătatea vitelor, la stâlpii porţilor şi la grindă, sau la pragul de sus al ușilor, pentru 
binele şi sănătatea căsenilor. Tot atunci se leagă gura putineiului cu mlădiţe de 
salcie sau jugastru şi aceleași mlădițe se înfig și la leauri (acareturi). 

Roua strânsă în noaptea aceasta e foarte bună de felurite descântece. Toată 
această acțiune se numeşte, în Vâlcea, cu un singur cuvânt Împroorare. În special, 
se numeşte împroorare numai colindarea prin holde și mai ales prin cele înrourate. 
În popor se zice, în sens impropriu, unuia care s-a umplut de rouă pe cămașă: 
«unde te-ai ùnproorat»? Dar şi punerea mlădițelor se numește împroorare. 

Cum se ia rodul holdelor? «O seamă de vrăjitoare din Ţara Românească nu 
se mulțumesc numai cu luarea laptelui de la vaci, ci iau, tot în aceeaşi noapte, și 
rodul grâului?. Femeile care știu astfel de solomonii și care au de gând să ia rodul 
grâului, trebuie să aibă dinainte pregătite câteva ouă clocite, un sul, o aţă roșie, 
un frâu, un bici, un săculeț cu busuioc, ceară și unt de cămilă, pe care îl cumpără 
de la ţigani. Pe la miezul nopții, vrăjitoarea ia cele pregătite și se duce la locul 
cu pricina. Întâi, îngroapă două ouă clocite la capul locului și zice că ouăle să fie 
cu noroc, și leagă săculeţul de piciorul drept, înfrânează sulul, își despletește părul 
și se dezbracă până la brâu de cămaşă,” încalecă pe sul și, bătându-l cu biciul, 
fuge de-a lungul locului căruia vrea să-i ia rodul, zicând: «De la moș (cutare) la 
mine!» Se zice de 72 ori, căci așa-i cu leac. Când a sfârşit de 12 ori, se întoarce 
spre răsărit şi zice: 


Bogăția câmpului, Și din loc în arie, 

Sporul avutului, Din arie în groapă 

Rodul grâului, Și de-aci să facă lăret, 

Să meargă, sā treacă, Ca dimineaţa m-am sculat, 
Grămadi să facă, Și la câmpuri am plecat, 

În locul arătat, Cu Maica Domnului m-am întâlnit 
Cu sulul însemnat, Și pe loc m-am spovedit. 


1 După credinţa populară din Vâlcea. 

2 La romani, se pedesea cu moartea - prin leg[ea] celor XII tabulae - vrâjitorul care era prins luând rodul 
țarinei ogorului vecin. Această pedeapsă așa de aspră ne dovedeşte existența superstiţiei și ne dā și nota 
îndeletnicirii agrare a poporului roman și cinstea de care se bucura agricultura. 

3 Tibullus spune (Elegfia7 VIII, Liber I) că magia poate să treacă rodul unui ogor la altul vecin: «...Cantus 
vicinis fruges traducit ab agris». 

Cele mai de seamă descântece se fac în pielea goală. În Vâlcea, când femeile vrăjitoare cheamă pe draci 
la marginile bălții, descântă dezbrăcate. 

Pe aiurea, focul viu (focul sfânt al căminului) se produce de cineva, care este dezbrăcat, prin frecarea 
a două lemne uscate (a se vedea la caplitolul] respectiv). Cf. Ovidius, Meram/orfoze], liber VII, II, v. 20 
sq.: cap. III. 

La slavii de sud acel care descână de ciumă se dezbracă. 
Cf. Fr. Krauss, Volksglaude fund religiöser Brauch] d[er] Siidslaven, p. 66-67. 

Tot la slavii de sud, în seara spre Sf. Gheorghe, vrăjitoarea, care vrea sã ia mana vacilor, se dezbracă 
şi apoi descântă. /bidem, p. 55-56. 
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Ca să iau, 
Sä nu dau 
Bogâţia câmpului, 


Sporul avutului, 
Rodul grâului. 


Sfârşind acestea, iar începe să fugă călare pe sul, bătându-l cu biciul, zicând: 
«De la moș (cutare) la mine!» lar când a zis de 12 ori, iar se opreşte și zice: 
Bogăția câmpului 
Sporul avutului... 

Așa de trei ori. Apoi, când a isprăvit de vrăjit, iese la capul locului, îmbracă 
sulul și-l ascunde în grâul ei și fuge acasă. Dar să nu vorbească cu nimenea pe 
drum. 

Duhurilor le place liniștea profundă. Gândiţi-vă la «muţenia» celor ce stau la 
masa de făcut spiritism. 

La vechii greci, o fecioară, în pielea goală, desculță, despletită și cu un cocoș 
în mână, ocolea holdele pentru a le «curăți» de felurite buruieni vătămătoare 
cerealelor. 

Plinius spune că femeile - mai cu seamă cele ce erau la «soroc» (in menstruis), 
în pielea goală, sau cel puţin desculțe, descinse și despletite — dădeau ocol holdelor 
a le feri de gândaci și de viermi“. 

Cea mai plauzibilă aserţiune despre însemnarea acestei goliciuni este că duhurile 
fug și ele de părțile rușinoase ale omului. 

Această explicare adoptată de Samter nu pare a fi verosimilă decât cel mult în 
cazul de faţă. 

Nouă ni se pare că e mai dreaptă această explicaţie: Omul (femeia, mai cu 
seamă) când face, în pielea goală, îngrozitoarele ei descântece, simbolizează în 
goliciunea ei perfectul devotament și deplina încredere ce o are în spiritele pe care 
le cheamă, le îmbie sau le dă porunci. Este și aci, în aceste sirnboluri, ca și în 
retorică, arta de a câștiga bunăvoința, încrederea cuiva. (Ars captationis benevolentiae). 
Pe de altă parte, lepădarea brâului și a oricăror podoabe simbolizează îndreptarea 
gândului vrăjitoarei numai către puterea? și bunăvoința spiritului și lepădarea oricărei 
griji lumești, turburătoare a acţiunii magice. Pe urmă, brâul cu culoarea lui roșie 
ar îndepărta duhurile - care, în genere, nu pot suferi această culoare. Inelele, cerceii 
de argint sau și de alt metal, copcile de fier, acele etc. ar îndepărta și ar întărâta 
duhurile, în loc să le apropie şi să le îmbune[ze]“. Aceasta ne pare a fi adevărata 
Și singura explicare a simbolicei descântatului. în pielea goală. 

Ziua de Sf. Gheorghe se sărbătorea odinioară și la curţile domnești române 
aproape tot ca și la ţară. Iată ce cetim în cronica lui Gheorgaki — al doilea logofăt:5 

«Tot la ziua Sfântului Gheorghe, dacă este câmpul încheiat cu iarbă, sau și 
mai pe urmă cu puţine zile, după vreme, este obicei și în purtarea de grijă a 
Velcomisului ca să scoată caii domnești la ceair». 

În Cmagora (Cernagora: Muntenegru), fetele se duc la fântână în zorii zilei de 
Sfântul Gheorghe și privesc în adâncul ei până ochii li se umplu de lacrimi, crezând 
că astfel își văd în apă chipul «scrisului», «ursitului» lorf. 


1 S[imeon] Fi[orea] Marian, Sărbdrorile la români, vol. IIl (Sf. Gheorghe). 

2 Plin[ius), XXVIII, 78, cf. Geop/ontica] XII, 8,5; Pall. arg. 1 35,3. (Apud Samter (E.), Geburt, Hochzeit 
und Tod, p. 115). 

3  Superstiţia nu e altceva, în esenţa ei, decât încercarea omului de a corupe - prin toate mijloacele pe care 

el le crede eficace - puterile, duhurile socotite ca superioare lui, sau a se feri - în caz când nu le poate 

«corupe» - de influenţele nefaste ale lor. 

În text: „îmbunească“ (n.ed.). 

Vol. III p. 323. 

Krauss, Sitte und] Brauch [der Siid-Slaven], p. 175. 
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În Krajina (Serbia) fetele adună flori în seara spre Sf. Gheorghe, le fac chite 
şi, noaptea târziu, le aruncă pe acoperiș, «menind» fiecare chită pe numele unui 
flăcău din sat. 

Dimineaţa fiecare fată se uită la chitele de flori: flăcăul, pe a cărui chită s-a 
strâns mai multă rouă, crede ea că are să-i fie soț. (Totul trebuie făcut însă în cea 
mai desăvârșită taină, căci altfel farmecul acesta se nimicește de la sine)!. 

Pretutindenea în Bucovina, e datina ca în seara de Sf. Gheorghe să se pună în 
vârful stâlpilor de la porți și portite, precum și la cornurile streșinilor de la case, 
lângă ușorii ușilor şi prin nzi, câte o glie sau o brazdă verde în forma unui pătrat, 
în care se află împlântată câte o ramură verde de rug sau răchită. În Transilvania, 
e obicei de a pune rug verde și leuștean la poartă, la grajduri, la ferestre, la obloane, 
ca să nu se apropie strigoaicele (vrăjitoarele) să ia laptele de la vaci. Macedonenii 
pun și brazdă și rug? Cei din Banat și românii din Ungaria pun rug sau frunză 
de fag sau de gorun? 

În Muscel și împrejurimi împroorul acesta cu mlădițe verzi se numeşte Șinjor 
(Sân Georgiu). Șinjorul este o cracă de fag, cu frunze verzi și cu ramuri, unii îi 
mai zic «brad». Se aduc mai mulţi șinjori. Unii se pun în stâlpii porţii, alții la 
stâlpii casei etc. Unii oameni, cei mai mulți, țin șinjorii tot anul, până la Mânicătoarea 
viitoare, când se înlocuiesc cu alţii, proaspeţi. Șinjorul uscat să nu-l arzi pe foc, 
că e rău de moarte, ci să-l duci încolo, departe pe vălcele. Șinjorii mai mici se 
înfig și în grădină în stratele de ceapă și usturoi, să crească acestea mari și frumoase. 
Ramuri de fag se duc și la biserică, anume la cimitir, de se înfig pe morminte, 
la capul morţilor. Tot în ziua de Sf. Gheorghe, după prânz, copiii se duc pe deal 
de culeg puroinici și vineţele, pe care le împletesc pe o nuia de alun sau [de] 
răchită, făcând din ele coroane pe care le pun pe gura ciubărului, ori a pârnăii, și 
cu ele așa mulg vacile. Pe urmă, coroana o iau și o spânzură în șinjor.. 

În noaptea de Mânicătoare se ia mana vacilor. Vrăjitoarea care are de gând să 
ia laptele de la vaci, se scoală de la miezul nopţii, se despoaie până la brâu, se 
despletește, își ia un săculete în care bagă un pietroi, şi apoi își leagă săculetele 
cu pietroiul de picior. Îşi mai ia un ciubăr cu apă și pleacă cu săculetele târâș prin 
poiană sau livede, pe unde ştie că se găseşte otrăţelS. Ciubărul cu apă închipuiește 
ciubărul cu lapte; iar pietroiul din săculete, bolovanul de unt sau de brânză. 

Acolo, după ce a găsit otrățel, mestecă cu el în ciubăr şi descântă: 

Otrăţel, otrăţel, Sa le lași numai spuma și zâru, 


Sa iei laptele de la vaci cu vițel, Ca să nu moară viţelu. 
De la toate câte niţel. 


Apoi, imitând cu mâinile (pe deasupra ciubărului) mulsul vacilor, zice: Ţârc! 
de la Lunaia, ţârc de la Mărţana, ţârc de la Miercana; ţârc de la Joiana etc. 

Astfel: ia o pâine, o frânge în vrei și vâră cele 3 frânturi în trei mușuroaie de 
fumici, zicând: «Cum se strâng fumicile în mușuroi, așa să se strângă laptele la 
vaca mea!» La 3 zile răscoleşte mușuroaiele și ce mai găsește, dă vacii să mănânce. 

Ca să fie ferite vacile de astfel de vrăji, în Banat se pune în preseara 


Sân-Giorgiului, vacilor, în ferestrele și în ușile staulului și ale grajdului vitelor, rug 


Ibidem, p. 175. 

Cf. I. Neniţescu, Românii din Turcia europeand, p. 526. 
Marian, Sărbătorile [la români], vol. III. 

C. Rădulfescu]-Codin, Sărbători, p. 63. 

O buruiană pe care o cunosc numai vrăjitoarele. 
Rădulescu-Codin, Sărbători, p. 60-61. 
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de măcieșe,! câte o ramură în fiecare ușă sau fereastră şi în jurul şuștarului, ca 
farmecele să n-aibă putere. Tot așa și în Transilvania. În Muntenia şi Moldova, 
cei ce au vite buciumă din buciume sau fac zgomot cu ţeava de la cazan, ca 
vrăjitoarele să nu se poată apropia de vaci și de celelalte vite pentru a le lua mana. 

Tinerii din Transilvania îşi fac, în seara de [către] Sf. Gheorghe, buciume și 
fluiere de coajă de răchită sau de alun și cu acelea umblă prin sat, făcând larmă. 

Bănăţenii au obiceiul de a sufla în ţevile de aramă ale cazanului și în seara 
de 21 aprilie, dar și în seara spre Sf. Gheorghe?. 

La slavii de sud, Sf. Gheorghe este sărbătorit tot cam ca la noi. Sărbătorirea 
lui cade o dată cu învierea fini: şi tânăr și bătrân aducea şi aduce jertfă şi sărbătorește 
prin joc și cânt, natura înviorată. Ca și acum o mie de ani, ţăranii slavi ţin tot 
aceleași sărbători care au o pecete creştină, dar [continuă] practice superstiţioase 
păgâne. Ca popor de agricultori, ei îşi împodobesc casele şi vitele lor cu flori şi 
cu coroane. La Sf. Gheorghe, păstorii pun cununi de flori pe coarnele vacilor, spre 
a le feri de vrăji. Vacile care sunt lipsite de astfel de podoabe au mana lor în 
mâna vrăjitoarelor. 

Coroanele se atâmă la ușa staulului şi rămân tot anul atâmate. Seara, în ajunul 
Sf. Gheorghe, femei bătrâne taie ramuri de scăiete (scai) şi le pun la ușile leaurilor, 
(acaretelor). Altele bat cuie în porţile staulelor, cuie care se crede că au puterea 
de a îndepărta vrăjile. 

Ramurile de scaiete se pun în cap sau se pun prin îngrăditura curţii, ori se 
leagă de gâtul vacilor, ca vrăjitoarele (strigoaiceleP să nu mai aibă putere, peste 
tot anul, nici asupra omului, nici asupra vitelor. În ziua de Sf. Gheorghe o brazdă 
de iarbă verde trebuie pusă pe cap. Tot atunci, dacă ai brazda pe cap, poţi observa, 
în liniște şi fără primejdie, mersul vrăjitoarelor și isprăvile lor.4 

Tot la slavii de sud și tot în legătură cu sărbătoarea Sf. Gheorghe se ia și 
mana vacilor. 

În sărbătoarea spre Sf. Gheorghe, înainte de scapătul soarelui, vrăjitoarea se 
dezbracă de tot, adună din pădure o sarcină de lemne, înconjoară cu ele satul și 
apoi le duce acasă. Dimineaţa, de noapte, înainte de răsăritul soarelui, pune lemnele 
în drum şi lasă ca dobitoacele să treacă peste ele. 

Apoi scoate din locul pe unde au trecut vitele, o brazdă cu iarbă verde, o pune 
în putinei şi-l leagă cu o legătură. Când varsă laptele în putinei, zice: «Dă-ne, 
Doamne, ajutorul tău și tu, Maica Domnului: să se aleagă untul de mine, mai-nainte 
de răsăritul soarelui, mai iute ca zborul paserii peste ape, mai iute de cum mă 
încing eu!5. 


1 Măceşului, păducelului (spinum album) i se atribuia și în Grecia și în Asia, ca și în Italia, mare putere 
contra duhurilor rele, contra vrâjilor. Tot așa, în Germania și la slavii de sud. Se anina la nașteri şi 
înmormântări înaintea ușilor, tot cu același scop. 

2 Marian, Sdrbdiori[le la români), vol. IIl (Sf. Gheorghe). Acelaşi obicei este și în Vâlcea, dar este şi 
obiceiul transilvănenilor. Fluierele acelea se numesc în graiul vâlcean rorâlci. 

3 Se crede anume că în fiecare vrăjitoare este un duh necurat, care o părăsește noaptea, schimbat într-o 
muscă, fluture, găină, curcan, cioară și mai adesea într-o broască râioasâ. Câteodată, când vrea să aducă 
pagube însemnate, vrăjitoarea se preface în lup. Dacă în timp ce duhul din vrăjitoare e dus, când ea e 
ca și moartă, îi schimbi poziţia trupului, duhul când vine nu mai nimereşte să intre și vrăjitoarea râmâne 
moartă (cf. Vârcolacii noștri, a se vedea capit[olul] Eclipse). 

Strigele (fluturii) la slavi sunt prinse seara și arse pulin la para lumânării, cu aceste cuvinte: «Vinp 
dimineaţă, să-ţi dau sare)». Dacă vreo femeie vine dimineaţa în acea casă după sare, sau după altceva şi 
are vreo pată sau arsură pe faţă sau aiurea, ea a fost strigoaică. (Fr. Krauss, Slavische Volksforchungen, 
p. 57.) 

4 Fr. Krauss, Slavische V[olks]florchungen] p. 39, 40. 

5 lIbidfem), p. 55-56. 
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Frigienii plângeau mult lunga agonie și moartea vegetaţiunii, apoi, când, în 
martie, reapărea verdeața, ei se învoioşau și se aprindeau de o veselie zgomotoasă. 
Tot așa făceau și cureţii din Creta, jucând în cinstea Rheei, divinitatea care avea 
atâtea trăs[ă]turi analoge cu Cybele, cu care se și identifica mai târziu.2 

Romanii aveau Ambarvalia care se celebra de două ori pe an: în aprilie, pentru 
creșterea și coacerea cerealelor și apoi, în iulie și august, pentru a se obținea 
conservarea boabelor și ale altor fructe ale pământului. La această sărbătoare se 
sacrificau o scroafă și o oaie, după o procesiune împrejurul câmpurilor. Erau două 
feluri de Ambarvalii: publice și particulare. Cele din nani erau celebrate de părintele 
de familie, însoțit și ajutat de scalvii şi [de] copiii lui’. 

Sărbătoarea aceasta câmpenească a fost atât de bine înrădăcinată în populațiunile 
arice ale apusului, încât creştinismul, care s-a pus ca un lustru peste culoarea 
firească a lemnului, a trebuit să cedeze, în mare parte, practicelor superstițioase. O 
procesiune, în frunte cu preotul, merge la Înălțarea Domnului prin sămănături, făcând 
patru popasuri în care se citeşte câte o bucată din cele patru Evanghelii. Tot cu 
prilejul acestei procesiuni se citeşte și o binecuvântare a «timpurilor» și sunt stropiți 
cu agheazmă şi oamenii şi vitele. Această ceremonie se numeşte «Binecuvântarea 
vremii». Ni se pare că vechiul rol al fraților arvali este jucat astăzi, tot cu aceeași 
dibăcie, de preotul romano-catolic. 

Toate practicile și credinţele superstiţioase diferă, în formă numai, de la popor 
la popor, de la rasă la rasă; în fond, însă, «faptul religios, primitiv, esențial rămâne 
constant şi asemenea lui însuși, cu toate variațiunile aparente ale teoriei»”. 


* 


La Florii, este obiceiul în Vâlcea, ca oamenii să se încingă cu stălpări de la 
biserică pentru ca să fie sănătoși tot anul. Tot atunci se pun aceste stălpări ca 
p la «deauri» și la care și se leagă cu ele aracii din vie, ca să se facă 
stru 

Uite Va se atâmă, la Florii, stălpări binecuvântate la hambare, staule, 
grajduri, deasupra fântânilor, se înfig la stupină, în câmp și grădină, pentru a le 
feri de vrăjitoare și vrăjile lor. Pentru ca paserile să fie ferite de păduchi, se trec 
printr-o coroană făcută din salcie sau darin binecuvântat în ziua de Florii şi se 
zice de cinci ori Pater şi de cinci ori Aves. 


* 


«Prea frumoasa lună mai» e un prilej mai mult de a se sărbători firea cea atât 
de bogată și de darnică. La întâi mai, și la oraș, și la sate, se sărbătoreşte frumosul 
anotimp al primăverii. 

La oraș, cu toate că la calendar nu se arată nici o sărbătoare, se «udă» cu 
pelin ziua întâia de mai. 

Ba, de multe ori, nici nu se lucrează la întâi mai: se face blau, cum zic nemţii: 
blauer Montag. 


O. Haben, op. cit., p. 145. 

Ibid[em], p. 145. 

Encycl [opėdie] Larousse. 

Wuttke, op. cit., p. 75-76. 

Maurice Vemes, apud E. Réclus, op. cit. — ca motto. 
Sauvé, Folklore des Hautes-Vosges, p. 110-111. 
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lar la sate, unde viața se deapănă așa de patriarhal, se sărbătorește «maiul», 
punându-se crăci verzi la stâlpii porţilor și ai caselor, - numite Arminden. 

Anmmindenul se obișnuiește în Moldova, Transilvania, Banat și Bucovina. 

Acest frumos obicei de a serba păngânește venirea primăverii, îl au și germanii: 
Maibaum, și francezii: arbre de mai. La cei din Lesbos, în seara spre întâi mai, 
merg, fetele cântând și culeg flori de câmp. Când se întorc, fac cununi pe care le 
atâmă noaptea la ferestre și la uși. Dimineaţa, fiecare casă se arată ochilor plăcut 
împodobită cu flori, cele mai multe roșii, cu spice și cu crenguţe... 

În coroane se pune și urzică şi usturoi: urzici, pentru a băşica pe duhul necurat 
care ar da să intre în casă; usturoi, pentru a feri de deochi. Femeile și fetele pun 
pe cap cununi de flori. 

Femeile merg la întâi mai la câmp, să tăvălesc în pământ în țarinile sămănate 
cu orz, pentru a fi ferite de dureri de șale, sau pentru ca pântecele lor să fie rodnic 
şi spomic ca orzull. 

Armindenul se găsește perfect descris de Polydor Vergiliu în opera sa De rerum 
inventoribus (Lugduni, 1586). El zice: «E obicei ca la întâi mai tineretul de amândouă 
sexele, voios, să iasă pe câmp și să ducă acasă, cântând, crăci verzi de arbori și 
să le pună înaintea caselor și uşilor...” 

(Est consuetudinis, ut juventus, promiscui sexus, laetabunda, Calendis Maii, exeat 
in agros, et cantitans inde virides reportet arborum ramos, eosque ante domorum 
fores ponat...) 

Lla walloni, în noaptea de 1 mai se pune arminden («may») la case, la porți, 
etc.-. 

În Hautes-Vosges, luna mai era, pe vremuri, un prilej de mari sărbători populare. 
Acuma, numai la întâi mai (sau cel puţin la prima duminecă din mai), se pun 
înaintea porții sau sub ferestre, de către fetele codane, una sau două ramuri cu 
frunze care se numesc mais și sunt împodobite câteodată cu panglici de felurite și 
vii fețe. În alte părţi, crengile acestea se pun pe creasta caselor, sau pe hornuri 
(coşul casei)“. 

luna mai se poate lua mana de la vaci. 

Se adună roua din această lună de pe livezile vecine și se pune la fiert. Mai 
mult nu se știe relativ la această descântare$. 

Tinerele rusoaice atâmă la Rusalii crăcuţe de mesteacăn, la porţi și înaintea 
caselor. 

Argintarii din Paris făceau în fiecare an, de întâi mai, câte un dar bisericii 
Notre-Dame. În 1449, ei îi dau o creangă verde care se numi: le mai verdoyanf. 

La germani, în noaptea sfintei Walpurgis (Walpurgisnacht: 30 aprilie spre 1 
mai) «nu mai auzi în lături»? de vuietul împușcăturilor în văzduh, de sfârâitul şi 
de vâjâitul pietrelor repezite din praștii peste ogoare, de chiuitul celor care cutreieră 
prin ţarini. Toate acestea se fac cu scopul de a se îndepărta duhurile neprielnice 
agriculturii și sămănăturilor. 

La grajduri, sub prag, se pune un ou proaspăt, o cheie, sau o secure și se 
acopere cu glii. Se lasă vita să treacă peste ele, crezându-se că va fi păzită astfel 


Georgeakis, Le Folklore de Lesbos, p. 301-302. 

Gubernatis, Mythologie des plantes, vol. 1, p. 225. 

Monseur, Folklore wallon, p. 128. 

Sauvé, op. cit., p. 131-132. 

Revue des traditions populaires, an. 26, nr. 9-10, p. 299. 

Gubematis, op. cit., p. 228, vol. l, Pentru Scoția, cf. A. Lang, Études traditionnistes, p. 96-97. 
Expresie vâlceană echivalentă cu re asurzește... 


ANURBUN— 


SUPERSTIȚIILE POPORULUI ROMÂN 35 


de farmece și de «luarea laptelui, untului». Ramuri de mălin, sorbus sunt înfipte 
pe casă pentru a împiedica pe zburătorii (zmeii) care ar vrea să le bântuie. Tot la 
germani se crede că, dacă se iau în noaptea aceasta patru mâini de trifoi din patru 
colțuri ale unei livezi străine, vitele ce au luat vor fi ferite de orice boală pe tot 
anul. 

În seara aceasta, se înfig pe grămezile de gunoaie - locuri destinate la toate 
popoarele, începând cu vechii indieni, duhurilor necurate - ramuri de soc, spini, 
mărăcini, mesteacăn, pentru ca hainele vrăjitoarelor să se prindă în ele. Înainte de 
răsăritul soarelui, femeile se duc și adună rouă de pe spicele de grâu, apoi merg, 
tăcând, acasă și fără a se uita împrejur, și spală cu ea capul vacii, pentru a fi 
ferită de vrăji și pentru ca laptele să-i fie mănosl. 

În întreg Orientul s-a păstrat, din păgânism, obiceiul de-a se sărbători ziua de 
l mai. 

Fiecare casă - în Bulgaria - se împodobește cu crengi de păr, mai ales. Tot 
așa împodobesc țăranii și leaurile lor. Apoi, cu toţii ies la câmp, beau lapte și se 
stropesc cu roua dimineţii pentru a fi sănătoși peste an“. 

La popoarele sud-slavice, băieţii aduc, de 1 mai, ramuri de tei cu care își 
împodobesc casele - cum nu se poate mai frumos - și le înfig și pe la ferestrele 
iubitelor lor 

Obiceiul de a pune armindeni la case şi acareturi există în toată Italia, în 
Syracuza, iar mai demult era și în Spania?. 

n Germania, e obiceiul ca, de întâi mai, oamenii să se tăvălească pe trifoiul 
înrourat pentru a căpăta putere. și frumusețe. 

La romani, cu ocazia serbării Ambarvalia” se obişnuia să se odihnească vitele 
şi să se încunune capetele boilor cu verdeață” (Plena coronato stare boves capite». 
Tibullus, Eleg[iae], Ul, II, I). Toate lucrările trebuiau suspendate cu această ocaziune, 
afară de cultul zeului câmpenesc: «omnia sint operata deo» - cum zice Tibullus. 

Tot cu această ocaziune, se făceau înaintea caselor colibe de verdeață. Tibullus 
ne atestă acest lucru, când zice: 


Turbaque vernarum, saturi bona signa coloni 
Ludet, et ex virgis extruet ante casas. 


* 


În Italia, Franța și Germania, sărbătoarea florilor, care începe cu aprilie, se 
termină tocmai la Sânzâene?. În noaptea de Sânzâene se culeg cele mai multe și 
cele mai bune buruieni pentru a se da femeilor sterpe, ca să aibă copii. Obiceiul 
de a se culege rouă sau buruieni în noaptea de Sânzâene este foarte vechi. Îl aveau 
cei din Ferrara, căci găsim un decret al sinodului din 1612, care oprește tineretul 


Wuttke, op. cit., p. 74, 75, 249. 

Echos d'Orient, an. V, p. 104. 

Krauss, Sitte u/nd] B(rauch der Siid-Slaven], p. 164. 

Librecht, (Zur Volkskunde), p. 377-378. 

Meyer, (Deutsche Volkskunde), p. 263-64. 

Care aveau loc la finele lui aprilie. 

«Solvite vincla jugis, nunc ad praesepia debent 

Plena coronato stare boves capite». 

Tibullus, Eleg/iae] III, II, 1 Süd-Slaven. 

8 Tibullus, Eleg/iae]) III, (l, 1), v. 21, 22. Din Anthologie des poètes latins par A. Waltz, Hachette, Paris, 
1908. Cf. Ovidius (Fast/elae]. 1, 671). 

9 Până la Sânzâene toată buruiana «dă înainte»; de la Sânaâene încolo, toate «dau îndărăb» (nu mai cresc) 

-= Zic ţăranii din Vâlcea. Este cea mai de pe urmă și cea mai însemna sărbătorire a Soarelui. 
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de a mai culege buruieni și rouă în noaptea de Sânzâene și zice că aceasta e o 
credință deșartă. 

Profesorul Librecht a găsit aceeaşi superstiție în Portugalia și în Egipt. La slavi, 
femeile merg, înainte de răsăritul soarelui, și aruncă un ștergar pe grâu și-l duc 
acasă muiat de rouă, îl storc, și cu roua lui se spală pentru a se face frumoase, 
cu nuri. 

În Suedia și Islanda, se scaldă lumea cu roua de la Sânzâene, ut morbi corporis 
miraculose sanentur. În Rusia, pe alocuri, ierburile culese la Sânzâene se pun pe 
acoperișul caselor, staulelor pentru a îndepărta duhurile necurate și relel. 

În Vâlcea, se culeg la Sânzâene buruienile bune în toate şi pentru toate bolile. 
Se fac chită, mănunchi, se leagă pe feluri și steblele acestea se înfig la grindă sau 
sub polată păstrându-se pentru orice întâmplare. Se găsește prin fânețe o plantă cu 
floarea galbenă și măruntă, cu lujerul uscat-uscat, subțire și cam cu dungi, care 
poartă numele sărbătorii: Sânzâene, sânziană. Unui om care a bolit mult și a slăbit 
peste măsură, i se zice că e ca Sânzâeana sau ca osiacul. Cu Sânzeana se afumă 
cei bolnavi de friguri și de alte felurite boale. 

În Muscel și prin împrejurimi, se obișnuiește să se dea de pomană, la «Sânzenie» 
pentru cei răposați. Tot la Sânzenie (Drăgaica) se adună de pe câmp și de pe deal 
sânzenii, adică bălării de toată mâna, și anume: coada zmeului, apărătoare, buruieni 
de lipitură, de babie, mușeţel, avrămească, lipan, brusture, iarbă mare, împărăteasă, 
leuștean și odolean. 

Sânzeniile, pe lângă că sunt bune de boale, mai sunt bune și împotriva ielelor. 
lelele se tem de aceste sânzenii, de aceea în cântecele lor se tânguiesc astfel: 


Dacă n-ar fi avrămească, Și leuștean 
Mușeţel și-mpărăteasă, Usturoi de samulastră, 
Odolean Toată lumea - ar fi a noastră! 


adică pe toată lumea ar poci-0°. 

Românii cred că numai în noaptea de Sânzâene aduce ariciul la cuibul său 
iarba fiarelor (iarba miraculoasă, care se crede că deschide orice lacăt sau încuietoare, 
numai prin simpla atingere cu ea). 

La germani, se crede că în noaptea de Sânzâene umblă duhurile necurate și de 
aceea se pun mături la uși, care le împiedică de a se apropia. (Măturii i se atribuie 
și la români o putere magică. În Vâlcea, se crede că dacă dai cu mătura în câine, 
turbează. [Prin] alte părți, se zice că nu trebuie să dai cu mătura în copil, că nu 
mai creşte; în holtei dacă dai, ™ se mai însoară, vitele dacă le baţi cu mătura, 
are să li se întâmple ceva rău. 

La români, se fac cununi de sulfină galbenă și se pun la ferestre, sau afară la 
poartă, ori se aruncă pe casă: fiecare cunună poartă numele unui membru din casă 
și care cunună cade de pe acoperiș, acel căruia îi este «menită» va muri în același 
an, iar acel a cărui cunună şade pe acoperiș, va trăi”. 

La germani, se crede că în ziua de Sânzâene se poate lua și «mana» («laptele») 
vacilor, oilor. Vrăjitorul care ia mana vitelor - numit în franțuzeşte «caillebotien» 
- se scoală până a nu răsări soarele, cutreieră toate pășunile (livezile) vecinilor lui, 


Gubermatis, op. cit., p. 165, 186, 187, vol. I. 
Răsărit fără a fi semânat de cineva, ci rămas în pământ din anul trecut. 
C. Rădulescu-Codin, Sărbători, p. 73-74. 
Dr. Leon, Moniste, p. 60. 
În text: „Pe“ (ned). 
Șezătoarea (revistă folcloristă), an. VI, p. 40. 
Cartea Neamului (Elefterescu), an. |, p. III. 
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culege din fiecare câte puțină rouă și udă cu toată câtimea de rouă culeasă locurile 
pe unde paște turma sa de vite de lapte. 

Acești adunători de rouă se mai numesc în franțuzeşte și «ramasseu[s] de 
rosée». 

Baghetele de vrăjitoare se taie numai în ziua aceasta. Diferitele buruieni cu leac 
se culeg numai în noaptea de Sânzâene. Chiar și roua din noaptea de Sânzâene 
este bună de vrăji şi descântece?. 

În Hautes-Vosges, este obicei[ul] ca la Sânzâene să se facă pe culmi focuri. 
Roua de la Sânzâene spală pistruiele de pe față și, întinzând zbârciturile, păstrează 
pielea fragedă și s-o tai cu-[n] fir de păr. 

Foile de nuc culese în Sânzâene, înainte de răsăritul soarelui?, apără casa de 
trăsnet. Se mai crede că vrăjitorii n-au decât o singură zi pe an, și în această zi 
o oră singură, în care pot să-și culeagă buruienile lor. Această zi este ajunul 
Sânzâenelor. Luarea manei se practică tot la Sânzâene?. 

La Veneţia, cei pleșuvi se duc în noaptea de Sânzâene și culeg rouă, cu care, 
dacă se spală, se crede că le crește părul. 

La toți slavii de sud, este obiceiul ca fetele, în ajunul Sânzâenelor, să culeagă 
flori și buruieni de pe câmp și să le pună într-o sită sau la grindă. 

Fiecărui căsaș i se meneșşte câte o floare. Sufletele florilor” ajung, astfel, în 
relațiune intimă cu sufletele oamenilor pentru care sunt puse. Dimineaţa se observă 
florile acestea dacă sunt tot fragede sau dâcă s-au ofilit. Căsașul, a cărui floare 
(după cum i s-a menit) este neofilită, are să fie tot anul vesel și sănătos, și 
dimpotrivă: acela a cărui floare s-a vestejit, are să fie tot bolnav, «chimov», ba 
poate să dea și ortu [popii]. Din niște astfel de flori se fac cununi și se pun pe 
acoperiș, târle și stupini”. Tot la slavii de sud se crede că vrăjitoarele se adună în 
noaptea de Sf. Gheorghe și Sânzâene, la Rusalii și Crăciun pentru a-și fierbe 
farmecele lor. La Sânzâene, se poate lua mana vacilor. Ca să le ferești de vrăji, 
te duci în noaptea de Sânzâene cu o manta și aduni rouă [de] pe câmp, vii acasă, 
speli vacile cu rouă și le mulgi: laptele e «ca izvorul». 


* 


În Vâlcea (partea de sud), este un obicei care merită oarecare atențiune. Este 
«Fierăritub», practică superstițioasă pentru chemarea ploii. Când nu plouă mai mult 
timp și când seceta, grozava secetă, ameninţă holdele, semănăturile, flăcăii se vorbesc 
și se adună de cu seară în curtea bisericii. lau cu ei clopote de la vite, clopote, 
mai des, de fier și, mai rar, de acioae (cioae) și mai iau și un hârdău două și 
«gamiţe»8, sau căldări. Unii se suie în clopotniță și încep a trage clopotul și a bate 
în toaca de fier... Vuieşte satul de glasul mohorât, sever, neîndurat al clopotului și 


1 Cf. Laisnel de la Salle, Croyances, 1, 238. (Apud Librecht, op. cit., p. 342-344). 

2 Wuttke, op. cit., p. 71-76. 

3 Cele mai de seamă vrăji și descântece se fac pretutindenea noaptea. La noi și aiurea, în descântece se 

observă lămurit acest lucru. Cf. Ovid[ius), Meram/orfoze]), libler] VII, II, III. 

4 Sauvé, op. cit., p. 168-169, 183, 185, 186, 188. 

5 Nu-i vorbă, pe animismul acesta și așa înţeles se bazează unele descântece cu buruieni, care n-au evidentă 
eficacitate farmaceutică. 

Sufletele adică, din numite flori, buruieni sunt crezute ca fiind prielnice oamenilor, din care pot să 
gonească duhurile bolilor. 

Bolile sunt crezute fiinţe aparte. Obiceiul de a se pune și sAdi flori pe morminte a dat naștere, poate, 
credinţei că florile trăiesc viaţa celui mort, că au suflet. 
Fr. Krauss, Volksglaube..., p. 34. 
Fr. Krauss, Slavische V/olks]/lorchungen], p. 38, 41. 
Vas de tinichea pentru scos și cărat apa. [Utiliaat, de obicei, pentru depozitarea grăsimii topite de porc 
sau pentu păstrarea cămi în grăsime (ned.).] 
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de pițigăitul și sfredelitorul țipăt al toacei. Cei din curtea bisericii, care au rămas 
jos, țin un înspăimântător ison cu clopotele lor de toată mâna: unele mai mari, 
altele mai potrivite, nemeșele, unele întregi, altele știrbe, ori crăpate. Adormitele 
ecouri ale codrilor vechi și ale adâncilor și prelungitelor văi se scutură de copleșitorul 
lor somn. Satul întreg este în picioare și, din casă în casă, din gură în gură, trece 
cuvântul: Fierăritul!... Câinii pun zăuăt i 

Dar vuietul se mai potolește și doar ecourile îi mai prelungesc agonia. Femeile 
«învălesc focul» și, după această ultimă datorie a zilei, datorie sfântă către focul 
casnic, către lumină, toată lumea ațipește de cu seară. E vară și e lună afară ca 
ziua; lumea doarme în prispă pe paturi făcute din blane, puse pe scaunele unei sănii. 

Acuma și câinii au tăcut și nu se mai aude decât rar de tot câte un «tril-link» 
de clopot: e semn că flăcăii au plecat spre vreo fântână?. Ei iau și toaca de lemn 
și o azvârle în fântână. Apoi, voinicește, scot la apă, își umplu hârdaiele și cu 
gărniţele udă bine toată fântâna. Dar în tot timpul cât robotesc, nu grăiesc nici un 
cuvânt. De înţeles, se înțeleg prin semne. Când au isprăvit la fântână, o pornesc 
«prin odăi», pe la casele oamenilor, cu hârdaiele pline și duse în «părângă». Cine 
se întâlnește cu ei pe drum nu scapă «nelăub», se face fără voie paparudă. Așa 
colindă ei satul, cântând, chiuind și bătând clopotele. Se abat pe la casele oamenilor 
și unde găsesc culcată pe prispă vreo fată mare, ori vreo muiere tânără, toarnă cu 
gamița apă pe ele. Nu încape nici o supărare din partea celui ce s-a pomenit udat. 
Inima voioasă a celui care udă și a celui care este udat aduce ploaie «cu găleata» 
(urceatim). Așa merge treaba până când se «slomneşte» de ziuă, când flăcăii se 
duc acasă. Cântecele, chiotele, bătaia clopotelor, sunetul dulce al garniței pline și 
izbite de gura hârdăului, jocul aurului împrăștiat de lună pe fața apei: toate împrumută 
viață satului mocnit și dau atâta farmec drumurilor pustii, încât nu-i pană să le 
poată spune și nu-i cuvânt să le grăiască. 

Procedeul acesta magic pentru chemarea ploii nu-i stingher. Îl găsim și la alte 
neamuri. La multe din popoarele sălbatice ale Africei, instrumentele sonore, buciumele 
și fluierele magice au rol de căpetenie în chemarea ploii’. 

Conzii de lângă malul nordic al Nianzei fac să vină ploaia în modul următor: 
capii familiilor se adună la marginea lacului și unul din ei ia apă într-o tigvă, pe 
care o împrăștie pe pământ cu gura. Apoi se roagă către zeul lor Mbamba-Kiara. 

Dacă trecem acum la Europa, găsim că în apus, la Rusalii, preoţii merg cântând 
împrejurul recoltelor și poartă cu ei unelte și chipuri sfinte. 

Apoi stropesc câmpul cu o ploaie artificială?. 

La cei vechi, cultul Cybelei era dat pe seama preoților, numiți corubanți sau 
cabiri (Horlatius], Oda XVI). Acești preoţi adăugau cultului jocuri cu zgomote și 
lovituri în cymbale. În cultul roman erau salii, preoții lui Marte, care fu la început 
zeu câmpenesc: epitetele de rusticus, Silvanus, ni-l arată ca atare. Flăcăii noștri 
aruncă în fântână duioasa toacă de paltin, atunci când pomesc cu «fierăritul»; preoții 
Cybelei purificau statuia ei, aruncând-o într-un izvor sfințit, obicei care, la început, 
poate, unea într-un mod magic pământul cu apa. 

Paparudele sunt ţigănci care «cem» ploaie cu cântecele lor. Ele umblă pe la 


Latră întruna. 

În Moldova este pe alocuri obiceiul ca atunci când nu plouă să se arunce toaca bisericii în fântână. (/on 
Creangă, an. IV, p. 21). 

Revue des trad[itions] popul/aires], an. V, vol. 5. 

Revue des trad[itions]. popul[aires], an. V, vol. 5, p. 129. 

Numiţi încă şi cureţi, galii și dactyli. 

O. Habert, op. cit., p. 154. 
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casele oamenilor, începând cu a treia marţi după Paști și continuând, de multe ori, 
până în luna lui iunie, sau iulie, pe timp de secetă. 

Tinerele ţigănci își împletesc cununi de bozi pe cap, se împestriţează cu panglici 
roşii, cu sălbi de firfirici și merg de joacă din casă în casă. O ţigancă cântă din 
gură mai multe invocaţiuni pentru ploaiel. 

După ritmul cântecului, două sau mai multe paparude joacă în mod săltător, 
bătând din palme, plesnind din degete, imitând sunetul castagnelte]lor spaniole și 
repetând alternativ exclamaţiunea: ha! ha! În timpul acesta, stăpâna casei ia o cană 
cu lapte, dar mai cu seamă o găleată, o doniță cu apă și o aruncă pe ele, udându-le 
de sus până jos. Zârind-o, paparudele se prefac că fug, uneori fug în realitate, mai 
ales când apa e TERE, Însă, în cele din urmă, sunt ajunse și tot nu scapă de botez, 
de ploaia ce invocă?. 

Apoi, după diferite urări primesc vreo monedă, ori strachină cu fasole, mălai, 
ori cămăși vechi şi aşa, din casă în casă. La acelea unde nu joacă paparuda, e 
credința că le va merge rău. În unele părți, paparudele sunt chiar românce. Jocul 
acesta este pomenit și de Cantemir, în opera Descriptio Moldaviae. . Gh. Dem. 
Teodorescu crede că acest obicei e de origine tracică. Este și la greci, și la sârbi. 
La aromâni sunt cunoscute cu numele de pirpirună. Se fac pirpirune femeile sărace 
sau ţigăncile și se împodobesc cu flori și, mai cu seamă, cu ferigi. Oamenii le 
dăruiesc cu bani mărunți, făină, unt, ouă ș. a.3. Obiceiul acesta se aseamănă mult 
cu rugăciunile făcute lui Jupiter Pluvius şi cu niște rugăciuni pentru ploaie, uzitate 
în sărbătorile Robigalies, Robigalia (25 aprilie st. n.), despre care vorbește Ovidius. 


l. Paparudă rudă, Sä curgă ca apa. 
Vino de ne udă, Hai, Cătrino, să sārim, 
Ca să-nceapă ploaie, Paparudele! 
Să curgă şiroaie, Că știi iama ce pățim, 
Cu găleata, leata, Paparudele! 
Peste toată gloata. Ca pasărea prin copaci, 
Unde dă cu maiul, Ploaie multă ca să faci! 
Să crească mălaiul; 
Unde dă cu sapa, (Din Vâlcea) 


A se vedea și alte variante la Gh. Dem. Teodorescu, Poezii populare române, p. 208 seq. 
2. G. Dem. Teodorescu, apud. C. Rădulescu-Codin, Comorile poporului, p. 43. 
3. I. Neniţescu, op. cit., p. 532 seq. 


CAPITOLUL V 
Jertfele făcute pământului 


Manole, Manole! 
Meştere Manole! 
Zidul rău mă strânge, 
Copilașu-mi plânge, 
Țâţişoara-mi frânge! 
(V. Alecsandri, Poezii populare) 

Poporul este «marele copil»! El însuflețește totul! 

În paginile anterioare am arătat că şi pământul este o ființă însuflețită — pentru 
el. Căutăm să întărim și mai mult această afirmaţie, cu capitolul de față. 

Țăranul român, când sapă șanțuri pentru temelii, are grijă să îmbuneze cu o 
jertfă pământul care a fost oarecum «rănib» prin facerea șanțurilor. Această Jertfa 
pare că îi dă puteri ca să «țină în spinare» greutatea temeliilor şi a caseil. Cei 
săraci îi jertfesc un cap de cocoș, — pasăre oarecum sfântă pentru poporul nostru. 
Pentru cei mai bogaţi, jertfa constă dintr-un cap de berbec zidit, îndată ce a fost 
tăiat, într-un colț de temelie. O jertfă mai modemă este aruncarea de bani la zidirea 
temeliilor și zidirea lor între pietre sau cărămizi. Această jertfă este proprie clasei 
de sus, clasei bogate. Aceste feluri de jertfe sunt jertfe «civilizate», ca să le zicem 
astfel. Avem, însă, urme, indicii neîndoioase, de jertfe omeneşti care se făceau în 
asemenea ocaziuni. Un astfel de indiciu este obiceiul — care se observă în Vâlcea 
la zidirea bisericilor, ca lăcașuri ce trebuie să fie trainice — obiceiul de-a se îngropa 
la temelii măsura umbrei unui om, măsură care a fost luată cu trestia. Omul a 
cărui umbră a fost astfel luată și zidită, - pierzându-și umbra, sufletul? lui, — moare 
până în 40 [de] zile. Credinţa aceasta este şi în Vâlcea, dar și aiurea. Subiectul 
poeziei cu meşterul Manole îl găsim și în folclorul altor popoare, tot în aceleași 
trăs[ă]turi caracteristice: numele meșterului, simbolismul numerelor (Verg[ilius] impare 
gaudet numero deus), şoapta de sus spusă aevea și adusă la cunoştinţa lucrătorilor, 
călcarea jurământului, piedicile ce se puneau în calea soției meșterului. Legenda 
aceasta, izvorâtă din datina zidirii de vii a oamenilor, a fost împodobită cu vestmântul 
poeziei la români, la unguri: înalta cetate Deva; la sârbi: orașul Scodra (Scutari); 
la bulgari: Solum, Salonic; la greci: podul de peste Arta: de la greci la aromâni, 
la albanezi’. În Evul Mediu, în Germania se jertfeau copii, la punerea temeliilor 
de cetăți, de ziduri de oraşe, poduri ș. a. 

Fură jertfiți chiar şi copii mai răsăriți, pentru a se asigura clădirilor noroc şi 
tărie. La dărâmarea zidurilor, s-au găsit adesea scheletele celor jertfiți: unele, în 
coşciuge, altele, fără ele. Chiar și acuma se zice în Germania că o casă nouă «cere 
un cap de om», (o jertfă omenească).+ 

Țăranii din Zacint cred că e bine să se taie un om, mai cu seamă un turc, 


sau un _ovreu, şi să se îngroape în zidărie.5 


1 Vezi în Note la fine: Ad[aos] la cap[itolul] Jerzfele făcute pământului, Nora 4. 

2 Vezi cap. Locurile bântuite. 

3 C. Rădulescu-Codin, Comorile poporului, p. 34; cf. Aug. Dozon, Contes albanais: Le port du renard à 
Dibra; cf. Passow, n-os 511-12, Le pont d'Arta; cf. Dozon, Ch/roniques] pop[ulaires] serbes, p. 189: La 
fondation de Scutari, cf. Nota 4 [de la finele cârţii). 

Wuttke, op. cit., p. 281 seq. 

Şäineanu L., Studii folclorice. 
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La slavii de sud, s-au jertfit din vechime, la facerea temeliilor, felurite animale 
pentru ca clădirea să fie trainică. Se crede că duhul jertfei se face protector al 
clădirii. În ziua de azi, popoarele slave, ajungând la o altă fază de civilizație și de 
religiune spirituală, au schimbat acest fel de jertfe cu altul: se pun, se jertfesc, cu 
alte cuvinte, monede pământului, punându-se în temelii. Croatul pune câte un ban 
de argint, în fiecare colț al temeliilor clădirii. Dar fapt, cert este că orice clădire 
nouă cere și o jertfă. Chiar la punerea temeliei unei stupine, se cere o jertfă. Și 
jertfa aceasta e mai cu seamă de fiinţe vii. 

Bosniacul are obicei să zidească în temelii un purcel de lapte. Slavonii pun în 
temelii un cocoș viu, sau liliac, «ca să nu se dărâme casa». 

La bulgari, se crede că se zidea un miel sau un cocoș. Într-o biserică din 
Bosnia, clădită în sec. al XII-lea, când s-a dărâmat, s-a. găsit sub pragul ei, într-o 
firidă, scheletul unui cocoș (sau al unei găini?) şi un ou neatins. 

Librecht crede că aceste jertfe de animale au înlocuit pe cele de la inept pe 
cele crude: jertfele omeneşti. 

Fr. Krauss crede că jertfele omenești, fiind socotite ca cele [sic!] mai de seamă, 
cele mai meritorii,! se făceau și în vechime numai la zidirea de poduri și de castele. 

Despre jertfele omenești făcute la clădirea castelelor și a podurilor, circulă felurite 
legende. 

La vechiul castel Tesanj (Bosnia), un țăran a arătat lui Fr. Krauss locul de unde 
iese laptele izvorât de ţâțele unei femei îngropate în zidul lui, de când s-a clădit. 

Aceeași legendă circulă și despre podul de peste Struma. Azi, în locul oamenilor, 
se îngroapă numai umbra celui ce trece pe lângă șanțurile temeliilor.2 

O tradiție povestește că în «Podul lui Petru» de lângă Livadia (Beoţia) s-ar fi 
zidit de viu un arap și într-un bocet (uowpoiopov) o femeie jelește pe bărbatul ei, 
pe meșterul Panaiotis, că a fost zidit în fântâna Arachoba de pe Parnas?. 

În regiunile scandinave şi mai ales în Danemarca, obiceiuri cu totul păgâne au 


l Pentru a putea vedea mai bine procesul de «civilizare» și «spiritualizare» a jertfelor diferitelor culturi 
religioase, este bine să dăm câteva exemple. E fapt cert că popoarele sălbatice și semi-sâlbatice socotesc 
ca cea [sic!] mai înaltă jertfă sângele omenesc, ființa omenească. Meritul ei poate stă în mintea lui în 
raport direct cu greutatea de a fi adusă. 

De aceea, druidul, în pădurile sale, sugruma oameni pentru a plăcea zeilor. Cartaginezul sacrifica copii 
în cinstea lui Satum. lar cananeanul ardea victime omenești în statuia lui Moloch. 

Mexicanii aveau idoli în ale câror elemente componente se frâmânta sângele copiilor, văduvelor și 
fecioarelor ce fuseseră jertfite zeilor. (Dupuis, op. cit., p. 419-420). Tot în Mexic, se jertfea, la naşteri 
grele, - sânge din urechea și limba unui om sau chiar a moașei. Se jertfea, de asemenea, şi sângele 
copilului mic dintr-o vână de după ureche. (Samter, op. cit., p. 175). După Sarmter, în concepția primitivilor, 
cea mai scumpă jertfă ce se poate aduce lui D[umnejzeu este jertfa omenească (ibidem). Pentru a putea 
prinde mai bine procesul de «civilizare» al jertfelor, să-l urmăm aici numai la un popor: la ebrei. (Cine 
vrea să-l urmărească la mai multe popoare, să citească lucrarea lui Roisel, L'idée spiritualiste, F. Alcan, 
Paris). 

La ebrei, la început fură jertfiți copii - care erau arşi după cum făceau și cana[ajneii - de la care 
împrumutaseră acest obicei barbar, - depărtându-se de pre&scripțiunile Legii. Rabinul Simeon spune că 
copiii erau sacrificați ca la Catargina (Roisel, op. cit., p. 38). 

Profeţii se ridică contra acestei practice așa de crude (Cf. Mihea, 6; 7; Ezechiel, 16,20; leremfia], 19,5; 
32, 35; ş. a). Jertfirea, de origine păgână, a copiilor fiu înlocuită cu jertfe mai «civilizate» pe timpul lui 
Hezechia (cf. II, Cronfici] 30,10 seq.) Din cruzimea jertfelor omeneşti se păstră totuşi - în domeniul 
juridic - legea «talionului» (jus talions) care se poate rezuma în cuvintele «ochi pentru ochi, dinte pentru 
dinte». Ca o potolire, astâmpărare a setei de sânge a celui omorât, - care la ei și la toate popoarele 
devenea ca zeu lar, - omorâtorul suferea moartea lapidării (lovirii cu pietre). De altfel, ebreii, chiar în 
zilele noastre, sunt acuzaţi că jertfesc copii pentu a le lua sângele (Vezi Roisel, op. cit.). 

Jertfele religioase la acest popor s-au tot «spiritualizab», s-au tot «civilizab», până au revenit la «siclul» 
de argint, preţ de râscumpâărare pentru primii născuţi care altădată trebuiau jertfiți zeilor pdgâni. 

2 Din Volksglaube..., von Fr. Krauss, pag. 158-163. Vezi Bauopfer, de același. 

3 Șăineanu, Srud/ii] folclor[ice]. 
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dăinuit până aproape de timpurile noastre. Așa, la zidirea unei biserici, era abiceml 
de-a se zidi, la temelie, un animal viu, sub tindă; iar sub temelia altarului, un call. 

La slavii sudici se crede că cine merge să sape și să ridice comori trebuie să 
îngroape, în locul de unde a ridicat cazanul de bani, un animal viu, măcar și o 
puică de găină2. 

În Germania, era mai demult foarte întins obiceiul de-a fi îngropați de vii 
oameni în diferite zidiri, pentru a fi ferite astfel de felurite pagube și pentru a fi 
asigurate contra surpării, crăpării zidurilor. Scriitorii de talia lui Grimm, Wuttke și 
Kuhn au arătat această credință germană în scrierile lor. 

În Bulgaria, se crede că, la construirea unei case, zidarii iau umbra primului 
venit - om sau animal - și o zidesc în ziduri. Fiinţa a cărei umbră sa luat, se 
crede că moare în 40 de zile și devine astfel geniu protector al clădirii?. 

Vechii ebrei aveau, pe cât se pare, și ei obiceiul de a zidi oameni vii în 
temeliile clădirilor, zidurilor de cetate, porţilor ș. a. 

Iată ce citim în Biblie: 

«În zilele lui (regelui Ahav) rezidi Hiel, - din Beth - El, - lerihonul; pus-a 
el temeliile acestuia pe (asupra lui) Abiram, - întâiul născut al său — și pus-a 
porţile sale asupra lui Segud - fiul său cel mai mic - după cuvântul pe care l-a 
vorbit lehovă prin Iosua, fiul lui Nun». 

Iar în altă parte” citim: 

«Și Iosua jură în acel timp, zicând: blestemat să fie înaintea lui lehovă, omul 
ce se va scula și va zidi această cetate a lerihonului: el o va întemeia asupra 
întâiului născut al său și asupra celui mai tânăr dintre fiii lui va pune porțile ei». 

Scoţienii au acelaşi obicei, ca şi popoarele de care am amintit până acuma. 
Acest fapt ni-l relatează Gervas în operele sale. 

În Anglia s-a găsit, la sfărâmarea temeliilor vechilor poduri, oase de oi, amestecate 
cu vreo câteva oase de om. De altfel, credința jertfei necesare la orice temelie 
dăinuiește până astăzi în Anglia și Danemarca. în Suedia, găsim acelaşi obicei, 
relatat de Hylten-Cavallius6. 

Într-un articol din Echo de Liège (de la 1 oct[ombrie] 1865) se spune că turcii, 
de câte ori au să clădească vreo fortăreață, — jertfesc câte un copil creștin. Tylor 
observă același obicei în India, Borneo, Japonia”. 

La clădirea porții unui oraș siamez, ne spune Alabaster că s-au prins opt oameni 
care au avut nenorocul să treacă mai întâi prin apropiere, și au fost îngropaţi de 
vii sub poartă, — pentru a servi ca îngeri de pază ai ei. Tot așa s-a făcut și la 
clădirea porţii palatului. 

Chiar și etimologia cuvântului Dahomei ne arată că acest obicei şi această 
credință există la poporul african al cărui nume propriu este. Cuvântul Dann-ho-men 
e cuvânt compus și însemnează: «pe trupul lui Danh» - pentru că regele Dako 
zidise palatul său pe trupul lui Danh - regele învins. 

Tot astfel era clădit și palatul lui Bogota, stăpânitorul Americii sudice. 

În Noua-Zeelandă și Tahiti, stâlpul din mijloc al casei se reazimă, în pământ, 


Nicolay, Histoire des croyances. Superstitions, moeurs, usages [et coutumes], vol. 1, p. 260. 
Fr. Krauss, Volksglaube..., p. 103. 
Échos d'Orient, a. VII p. 29. 
Regii, c[apitolul] 16, v. 34. 
Iosua, c. 6, v. 26. 
Opera Wärend och Widarne, 1, 268, citat apud Librecht. 
Despre greci scrie Passow, Tparyovâta Poumya, no. 511-512. 
Die Anfănge der Cultur, apud Libercht. 
Alabaster, op. cit., apud Librecht, op. cit., p. 289-290. 
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pe trupuri de oameni îngropaţi de vii. În insulele fidjiene, fiecare stâlp al casei se 
reazimă în pământ pe un sclav îngropat de viu. 

Despre China și arete obiceiuri și credințe pe care le are fumicarul populațiunii 
chineze, vorbește Dennysl. 

Și fenicienii aveau obiceiul superstițios de a îngropa în temelii oameni vii?. 

La romani, de asemenea era în uz această jertfă de oameni. Verrius Flaccus 
ne spune că şi pe vremea lui trăia amintirea despre zidirea, de vii, a grecilor, ori 
de câte ori se ridica, se clădea vreun sanctuar. 

La cei vechi, ca și la englezii de azi, se credea că un cap omenesc îngropat 
pe o înălțime este aducător de noroc. Acest lucru pare a fi învederat dacă cercetăm 
mai de aproape etimologia cuvântului «Capitol» care este compus, - după cum 
zice Librecht, — din: caput + toli (Oli). Desigur că îngroparea unui cap omenesc 
în dealul acela a avut, la început, o sferă superstițioasă mai mică: ferirea de dușmani; 
mai târziu însă, sfera aceasta se tot mărește. 

Prin vechile clădiri se găsesc şi capete omenești, care au rolul de îngeri păzitori 
ai clădirilor 

Vremea, care aduce evoluţiunea în totul, îmblânzește și moravurile și superstițiile 
pline de cruzime ale populațiunilor care abia au ieșit din crusta sălbăticiei. 

Capetele (omenești) adevărate fură înlocuite cu chipuri care le reprezentau. Nişte 
astfel de capete ca și cele de bou se puneau la clădiri ca apărătoare de orice rele. 

În locul oamenilor începură a se jertfi animale. Așa făcură chinezii? și ebreii 
care, de la sacrificiul copilului se reintoarseră la jertfa animalului. 

În Flandra se îngropau la temelii câinii. Grimm ne spune că a găsit, într-o 
firidă a zidului bisericii din Goslar, o pisică neagră, care, probabil, fusese zidită de 
vie. 

În multe țări din lume se crede că molima vitelor se poate înlătura, dacă se 
îngroapă de vii anumite animale. 

În Germania, se jertfeşte o găină la mutarea într-o casă nouăó. 

În Normandia, la o asemenea ocaziune se jertfeşte un cocoș. La romani, se 
jertfea un cal, care se socotea ca foarte bun pentru jertfe. Despre acest lucru ne 
dă dovadă Festus când vorbeşte despre «October equus» - calul ce se jertfea în 
luna octombrie. Capul de cal se punea, se ţintuia pe frontispiciul clădirilor şi pe 
culmea acoperișurilor”. Ca o reminiscență a acestor obiceiuri este faptul că se mai 
pun și astăzi, pe la clădirile de la oraș, capete de bou, de cal și de om, lucrate 
în ghips. În Sibiu și în București, am văzut adesea astfel de figuri. 

Pe vremea împăratului Constantin, s-au descoperit în Tracia, la granița ilirică, 
trei figuri, făcute de argint și care reprezentau trei barbari cu mâinile legate la 
spate. S-au găsit îngropaţi în pământ cu fața în sus - ca morţii — și fuseseră puși 
aici pentru a îndepărta - prin această acţiune de magie imitativă — pericolul năvălirii 
barbarilor. Curând după descoperirea și dezgroparea acestor chipuri, au năvălit în 
imperiu hoardele goților, hunilor. și ale sarmaților. (Aici găsim ca genii apărătoare 
ale graniţelor numai chipul omenesc făcut de argint, au fost cu siguranţă și vremuri 


Opera The Folklore of China, apud Librecht, op. cit., p. 289-290. ; 
F. Librecht, op. cit., p. 289. 
Ibid., p. 291. 
Librecht, op. cit., p. 292. 
Ibid., pag. 293. 
Cf. Wuttke, op. cit., p. 440. 
Librecht, p. 295. 
Cf. Librecht, op. cit., p. 289. 
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când însuși omul, în came și oase, va fi fost îngropat de viu la graniță, pentru ca 
duhul lui să se facă «îngerul păziton» al ei. 

Tot acestui ciclu superstițios aparține și legenda că Neapolul este zidit pe un ou. 

Aici nu se înțelege, nu se poate înțelege altceva decât că la clădirea zidurilor 
cetății s-a pus un ou în temelii. 

Adesea, oamenii îngroapă ouă pe țărmurile care mereu sunt amenințate de 
curente și de revărsări pustiitoare . 

Librecht dă o mulțime de exemple de clădiri în temeliile cărora s-au găsit 
zidite ouă: jertfe mult mai civilizate decât cele de care am amintit în rândurile 
trecute. Se pare că legenda omorârii lui Remus de către Romulus, la întemeierea 
Romei, nu e altceva decât o «poetizare», în mintea deselor generaţii, a amintitului 
obicei, atât de crud și de barbar. 

În Bacău (Larga) se crede că în orice beci se zidește umbra unui om (măsura 
«Statului» său): omul acesta nu mai trăiește mult după zidirea umbrei lui?. 

În temeliile bisericilor se zidesc, în ziua de azi, bani de toate felurile, şi o sticlă 
cu apă sfințită și untdelemn (Vâlcea și, poate, și aiurea). 

Chinezii cred că podurile și zidurile ridicate pe un om viu «nu mai au moarte». 

În Australia, se zidește în temelii un animal viu. Tot așa se face şi în Africa 
centrală, pentru ca zidirea să aibă tăried. 

În Lesbos, când se pun temeliile unei clădiri, zidarii pun o piatră pe umbra 
întâiului om care a trecut pe alături: astfel, omul acela va muri, însă clădirea va 
fi durabilăs. 

Acestea cu privire la pământ: leagănul și coșciugul nostru al tuturora. 

„ Librecht, op. cit., p. 295-296. 
„ Revista //oan] Creangă, an. VI, nr. 5, p. 144. 
. Nicolay, op. cit., p. 298. 


2 
3 
4. A. Bros, Religion des peuples non-civilises, p. 47. 
5. Georgeakis, Le Folklore de Lesbos, p. 347. 
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CAPITOLUL VI 


Despre căpcâni (căpcăuni) 


Căpcânii, după mitologia poporului român, sunt niște oameni cu cap de câine 
și sunt foarte răi. Ei nu se hrănesc decât cu came de om. Au un ochi în frunte 
și unul în ceafă. Sunt iuți și răi, pară de foc. Graiul lor este urât. Se crede că 
prind oameni de-ai noștri, îi pun la îngrăşat, unde nu le dă decât miez de nucă 
și pâine și apoi îi frig în cuptor şi îi mănâncă. 

Cu mici variante, credința aceasta este la toți românii. În basme, unde se vede 
şi mai bine unitatea de esenţă a acestei credințe, la tot neamul românesc, ai să 
întâlneşti peste tot grozavul cuptor al căpcânilor, îngrâșarea prinşilor de pe tărâmul 
nostru, cu sâmburi de nucă şi cu pâine; răutatea lor și mai ales a femeilor lor; 
ochiul „în frunte. Numirea de căpcâni o întâlnim și în Vieţile Sfinților de Dosoftei 
(1682Y. 

Iar în balada Radu Calomfirescu (V. Alecsandri, Poezii populare) găsim: 


„„.Dar ştii, doamne, ori nu știi De copii, de soţioara, 

Că tătarii m-au lovit, Dar mă doare și mai tare 
Că tătarii mi-au robit De măicuţa ce mă are, 
Copilaşii, CA-i creştină şi bătrână, 
Drăgălașii, Și-a s-ajungă-a fi cadână, 
Măiculiţa, De râsul căpcânilor 
Drăgulița. Prin casa păgânilor. 


Rău mă doare inimioara 


lar Budai-Deleanu, în notele cu care însoțește Tiganiada, ne spune că «după 
bătrâni», căpcânii ar fi «mâncători de oameni, hotărând cu tătarii»4. Se vede că 
groaza pe care o băgaseră tătarii, cu jafurile lor, în sufletele neamului nostru, a 
fost așa de mare, încât i-a socotit că sunt ei înșiși canibali. Tradiția despre căpcâni 
(tătari antropofagi) o găsim şi la ruteni. Tătarii jefuind, târau în robie flăcăi și fete 
și pe cei mai frumoși și mai sănătoși îi vindeau antropofagilor uniochi. 

Tradiția aceasta există şi la grecii modemi. 

Astfel, aceşti căpcâni coincid cu acei cynocefali, despre care ne relatează în 
antichitate Elian şi Plinius. În Evul Mediu se credea despre tătari că ar fi mâncători 
de oameni. 

În poveştile maghiare, tătarul cap de câine (Karyafejii) figurează ca uriaş și ca 
tran”. 

În poezia greacă şi în mitologia clasică, se plăsmuiră şi diminutivele, ca să 
zicem aşa, ale giganțţilor (uriașilor). Aceștia sunt ciclopii, dintre care cel mai cunoscut 
- făcut celebru prin versurile lui Homer și Ovidius - este Polifem. Ciclopii canibali 
sunt uriași inferiori, însă înzestrați totuși cu o putere supraomenească. 

Poveştile noastre spun că un căpcân prinsese 3 oameni de-ai noștri, îi îngrășase 


1 Lupescu, Șezătoarea, apud Șăineanu, op. cit., p. 182. 
2 Şăineanu, op. cit, p. 177. 

3 Apud Șăineanu, op. cit., p. 185. 

4  Şăineanu, op. cit., p. 178. 

5 Şăineanu, op. cit., p. 180, 181, 189, 

6 Cf. Vergilius), Aeneis, III, 615, seq. și VIII, 193 sea. 


46 GH. F. CIAUŞANU 


şi tăiase doi dintre ei. Cel de-al treilea era închis și-și aștepta ceasul. Dar nu ştiu 
ce face, nu ştiu ce drege, și cu un par ascuțit scoate ochiul căpcăunului. Căpcăunul 
însă se aținea la poarta staulului oilor, în care era închisă prada lui. Pipăia oile și 
le da drumul. Atunci omul taie o oaie, se îmbracă cu pielea ei și scapă de furia 
căpcăunuluil. 

Șiretenia omului acestuia, din basmul român, se asemănă cu șiretenia șiretului 
de Ulise care orbi și păcăli pe Polifem. El ieși ţinându-se de miţele de pe burtă 
ale unui berbec. 

«Tătan» în limba noastră e sinonim adesea cu «căpcăun»?. 

La bulgari, sârbi și greci există tradiţiuni despre antropofagii cu cap de câine. 
Tot așa și la sloveni. Bulgarii îi numesc pesoglavfi, ciclopi cu un ochi în frunte. 
Povestesc şi ei despre 2 frați care scapă teferi din peștera ciclopilor. La croaţi şi 
sloveni, se povestește că un cioban scapă din peștera lor, orbind pe uriașul uniochi3. 

În Dalmația, se spune că acești căpcăuni au figură omenească, numai că, în 
loc de cap omenesc, au cap de câine, au dinţi de fier și un singur ochi în frunte. 
Mănâncă îndeosebi oameni. Ei se numesc dziganda, prin influenţa italică. Popoarele 
slave de sud nu cunosc neamul piticilor, dar cunosc, în schimb, pe al așa-numiţilor 
orijas?. 

1. Voronca, op. cit., p. 707, vol. 1l. 

2. Șezătoarea, an. |, 233. 


3. Şăineanu, op. cit., p. 186-187. 
4. F. Krauss, Volksglaube..., p. 129, 132.. 


CAPITOLUL VII 


Uriaşii, jidovii 


Superlativul căpcăunilor este neamul uriașilor sau al jidovilor, - cum li se mai 
zice prin Vâlcea. 

Superlativul acesta are, în mitologia poporului nostru și aiurea, tendința de 
superlativ absolut: să nu mai «ştie de nimeni». Se știe legenda mitologică clasică, 
a luptei lui Jupiter (Zeus) cu giganții. Toţi tovarășii cerești ai lui fugiseră înspăimântați 
în Egipt, luând chipuri de animale; numai Jupiter singur rămăsese în cer ca să 
lupte cu temuta ceată a giganților. În timp ce se hărțuia cu ei, își aminti de un 
vechi oracol care spunea că pe giganți nu-i va putea răpune nici un zeu, fără 
ajutorul unui pământean. Atunci el chemă pe Hercule și, cu ajutorul lui, le «puse 
capul». Şi în Egipt se găsesc urme de-ale acestei legende grecești cu giganţii. Se 
cunoaște celebra statuie a uriașului egiptean, Osymandias, al cărui picior era de 7 
coţi. 

În tradiţiunile Orientului, apar iarăși uriași. 

Siamezii pretind că oamenii timpurilor primitive aveau o statură colosală, care 
nu-și găsește termen de comparaţie în zilele noastre. Rabinii au încercat de nenumărate 
ori să stabilească cum că statura celui dintâi om atingea mai multe sute de picioarel. 

În Biblie se aminteşte adesea de neamurile rafaim, emim, zonzomim - neamuri 
de uriași. 

Cine, iarăși, nu-și amintește de faimosul Goliat? Dar concepţia giganţilor nu-i 
exclusiv proprie popoarelor acestor ţinuturi? Se știe că în ceea ce privește visările, 
plăsmuirile mitologice, popoarele de la nord sunt mai mănoase decât cele dogorite 
de soare. Dacă arșiţa climei încălzeşte imaginaţia, ceţele («cețurile») nordului creează 
fantome și le dau o statură nesăbuită care lasă cu mult în ummă pe uriașii greci 
sau ebrei, ce sunt, cu adevărat, niște pigmei ai închipuirii. Evul Mediu își are și 
el uriașii lui, însă mai micșorați. Uriașul legendelor cavalerești locuiește, când în 
spârtunle înnoptate, în fundul strungilor de munte, când este pus staroste peste 
garda unui castel fermecat. Scandinavii cunosc ca gigant pe Ymer. 

V. Hugo aminteşte de uriași în Legende des siècles şi în Le Mariage de Roland. 

Uriaşii sunt personificări mitice pe care le găsim amestecate cu toate născocirile 
prin care imaginaţia poporului caută să-și dea seama de jocul elementelor în lume, 
de întâmplătoarele lor lupte împotriva ordinei și armoniei. Mitologia popoarelor în 
genere, și în special mitologia greacă, — mitologie care a avut mai mult ca oricare 
alta sentimentul slăbiciunii, nimicniciei omenești în fața puterilor firii, - nu putea 
să nu na şi să nu dea acestor personificări un loc de seamă. 

[La]? poporul nostru, legendele, despre uriași sau jidovi, cum se zice în Vâlcea, 
au încă destulă vigurozitate. 

Adesea se aude printre țăranii vâlceni zicându-se despre un om zdravăn şi înalt: 
«Ăsta e rămas din jidovi!»; «Parcă e rupt din jidovi!»; sau: «Ce jidov de rumân!» 

Cine au fost acești jidovi? Oamenii spun că erau ființe tot cu chip omenesc, 
dar neasemănat de mari și năpraanici. lată cum ne cântă o poveste despre ei: 


1 Măsura = 324 mm. 
2 În text: „În“ (n. ed.). 
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«Cică într-o vreme o fetiță de-a uriașilor ăstora, ducându-se la câmp, a văzut 
arând pe niște plugari, oameni de-ai noștri, cu doisprezece boi. Mirată d-așa lucru, 
îi ia în poală pe toți, cu boi, cu plugurile și dă fuga cu ei la maică-sa. 

— Uite, maică, ce găsii colea pe câmp. Nişte muște zgâriau pământul! 

— Hi! Ce-ai făcut fetițo? Du-i îndărăt, că ăștia sunt oamenii care or să rămână 
pe pământ, după ce ne-om prăpădi noil. 

Altădată, oamenii (uriașii) ăștia au făcut cetăți, ziduri și întărituri pe care oamenii 
de azi nu sunt în stare să le facă. N-ai văzut dărâmăturile de lângă Câmpulung? 
De ei sunt făcute. Ştii că oamenii le zic jidova, și oamenii de azi se minunează 
ca d-altă arătare?. 

Dar uriașii au murit și iată ce ştie să ne povestească tot poporul român, cu 
mici și neînsemnate variante de formă, despre moartea și înmormântarea lor. 

«Și uite, vezi? La zile mari, când se revarsă zorile, dacă cineva s-ar uita cu 
luare-aminte spre Burci, ar vedea într-acolo arzând focuri mari și multe. Și focurile 
arată chiar locurile unde sunt îngropate comorile uriașilor. Da’ ferit-a Sfântul să 
poţi pune mâna pe comorile astea! Te-ai alege cu vreo poceală, dar cu ispravă, 
nu! Câţi nu s-au încercat la lucrul ăsta, fel și chip. Zădamică le-a fost însă truda. 
Că se duceau oamenii, făceau săpături în locurile unde zăreau focurile și ajungeau 
chiar de loveau cu hârleţul de ceaunul care suna dedesubt. Dar puteau să-l scoată? 
Nicidecum! 

De ce săpau, d-aia ceaunul se lăsa tot mai jos și niciodată nu puteau să-l dea 
afară... Urieșii ăia pociseră și împietriseră multă lume care le cercetase comoara! 

„„„Urieşii aveau averi nenumărate, bănet, moșule, să nu-l poţi duce în zece care. 
Iar atunci când murea vreunul, avea obicei să îngroape cu el și toată averea lui5. 

De bogăţia cea mare a jidovilor s-a dus pomina. În Vâlcea, se zice de un om 
bogat, «chiabun», că «e jidov» de bogat. 

Neamul jidovilor fu prăpădit de Dumnezeu, prin potop: 

«...Apa înecase acuma tot pe unde venise?. 

Tartorul uriașilor, însă, nu se temea. A pus un picior pe unul din cei mai înalți 
munți, altul pe alt munte și odată s-a apucat cu mâinile de Porţile cerului, ţinându-se 
zdravăn. „Așa ţi-e vorba?“ zise în gându-i Dumnezeu, căruia nimic nu-i poate sta 
împotrivă. 

„Stai, tartore, că te învăţ eu minte!...“ Și odată trimite pe la ochii uriașului un 
roi de muşte, care mai de care mai pișcătoare. Rabdă tartorul ce rabdă, închide 
ochii... degeaba... Când îl întețeşte zdravăn usturimea, se hotărăște să scape de ele 
și odată trage mâna de pe toarta cerului, mâna dreaptă, să se șteargă. Atâta i-a 
trebuit! N-a mai putut să se ție şi hudubâșt!...»5 


Poporul nostru crede că noi ne tragem din neamul jidovilor și că suntem făcuți 
de-al doilea, căci jidovii au fost o lege spurcată, iar noi suntem o lege curată 
Poporul roman era, în această privință, ceva mai pesimist: credea adică cum că şi 


1 C. Rădulescu-Codin, Legende, p. 26, 27. O legendă aserânâtoare este răspândită şi în Germania, în popor. 
Cf. Șaineanu, op. cit., p. 196 (Studii folclorice). 

2 lbid., p. 27. 

3 C. Răd[ulescu]-Codin, Legende, p. 29, 30. 

4 ţi aduce aminte de Ovidius: Jamque mare et tellus nullum discrimen habebant: omnia pontus erant: 
deerant quoque litora ponto. (Met[amorfoze], lib[er] 1, 4). 

5 [A se compara]. Ajutorarea lui Zeus cu ajutor{area] lui D[umnejzeu: ajutor pământesc la ambii. 

6 C. Rădulescu-Codin, Legende, p. 31, 32. 

7 Șezătoarea, an. Ill, 30. 
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oamenii sunt o lege spurcată, fiindcă sunt răsăriți din sângele giganţilor, pe care 
îl vărsase pe pământ «pater omnipotens» - Jupiter: 

„„Sed et illa propago. 


Contremptrix Superum, saevaeque avidissima caedis, 
Et violenta fuit: scires e sanguine natos’. 


Dealurile care se înalță unele lângă altele, ca niște uriașe turnuri de castel 
năprasnic, fac între ele gâtlejuri largi și bine adăpostite care se numesc, în limba 
poporului din Vâlcea, baur. 

În aceste «baure», cred țăranii din Vâlcea, că se aciolau jidovii. Pe coastele 
dealurilor acestora se găsesc oase, «ciolane» mari, cine știe ale cărui animal dispărut 
acum, sau oase făcute «stei de piatră», care întăresc convingerea ce o are lumea 
despre trecuta existență a jidovilor şi despre locuința lor dintre înaltele creste ale 
dealurilor. În Vâlcea se crede că Dumnezeu «i-a pus bine» numai cu trăsnetele şi 
cu puciosa pe care le-a asvârlit asupra lor. 

În folclorul român, jidovii se luptă cu Dumnezeu care nu-i poate birui. Tovarășul 
său din iad aude și îi trimite vorbă lui Dumnezeu ca să-l lase să lupte el cu 
jidovii. Dumnezeu îl lasă. El strânge norii și plouă până ajunge apa sub cer. Jidovii 
căzură atunci ca grinzile și se înecară-. 

Și la nemți, este credința că au existat uriașii. Clădiri năprasnice trec adesea ca 
niște clădiri de uriași sau de draci. Oasele de elefant care se găsesc prin pământ 
trec în ochii poporului ca fiind oase de uriași“. 

Populaţiunile slavice de sud nu cunosc neamul piticilor, dar cunosc, în schimb, 
pe al așa-numiţilor orijas E 

În Tesalia şi Beoția, se povesteşte că elinii (uriașii) ar fi fost mai înalți decât 
plopii cei mai mari; iar arachobiții cred că înălțimea unui vechi elin întrecea cu 
mult măsura oamenilor de azi. 

În Bulgaria, sunt foarte răspândite credințele despre uriașii legendari (zid zidavep). 
Lângă Sofia se află două morminte numite (zidovske grobove). La Târnova şi în 
Serbia se crede acelaşi lucru, 

La români, ca o expresie de adâncă vechime, se zice despre ziduri dărâmate, 
că sunt de când cu jidovii, sau cu tătarii, sau cu uriaşii. Când a existat acest 
neam care lasă urme neșterse în folclorul nostru? Șăineanu crede că a fost nea- 
mul cazacilor, de origine finotartancă, - deci tatari și jidovi totodată, fiindcă 
primiseră iudaismul în sec. [al] VIII-lea. Imperiul lor se întindea de la Don până 
în Panonia. 

Bulgarii şi alte popoare slave le fură supuși; împărații bizantini le plăteau tribut”. 

Cum se face acuma, că acestor jidovi - care în ultima analiză trebuie să fi 
fost oameni - li s-a atribuit de imaginațiunea generațiunilor trecute o așa de 
extraordinară statură și putere, ca a biblicului Samson, ori Goliat? Fenomenul acesta, 
psihologicește vorbind, este explicabil. Este fapt cert că toți oamenii, prin însăși 
firea lor, privesc în trecut ca printr-o lentilă biconvexă, de multe ori și trandafirie. 
Suntem, cu alte cuvinte, - de cele mai multe ori inconștient - nişte laudatores 


Ovidius, Metamorfoze, lib[er] 1, 3. 

Poate ca acest cuvânt sã fie înrudit cu Baurpus, goticul (cf. irlandezul brugh; grec TvpYoG) care dete 
naştere lui Burgus; Burg - loc întărit, cetate, oraş. Aceasta cu un semn de întrebare. 

Voronca, op. cit., p. 31. Cf. legenda mitică cu Jupiter şi Hercule. 

Wuttke, op. cit., p. 40. 

Fr. Krauss, Volksglaube..., p. 129. 

Șăineanu, op. cit., p. 197, 202. 

ȘAineanu, op. cit., p. 204. 
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temporis acti. De câte ori n-auzi pe ţăran zicând: «Ce bine era (trăiam) pe vremuri!» 
- chiar când el e cu stare şi poate să se bucure neturburat de nimeni, de toate 
înlesnirile unei vieți relativ civilizate. Așa, cu multă dreptate, zice Carlyle: «Ce 
nemăsurată camera-obscura măritoare este tradiţia! Cum creşte un lucru în amintirea 
omenească, în închipuirea omenească, atunci când iubirea, adorarea și tot ce trăiește 


1. Thomas Carlyle, Eroii (trad[ucere] C. Antoniade), 1910. 


CAPITOLUL VIII 


Comorile 


Quid non mortalia pectora cogis, 
Auri sacra fames! 
(Vergilius) 


Poporul nostru crede că în pământ se află bani de aur, argint și de aramă, bani 
care sunt îngropați de jidovi şi sunt păziţi de duhuri necurate. În Vâlcea, se crede 
că şi haiducii au îngropat banii lor. Acești bani se crede că «joacă» în ajunul 
zilelor mari. După credința poporului român, «banii», comorile acestea sunt de două 
feluri: sunt comori curate și necurate. Cele curate sunt îngropate de oameni, de 
teamă să nu vină și să le răpească dușmanii sau hoţii. Ele ard, după ce au cântat 
cocoşii de miezul nopții și, uneori, şi până la amiazi. Para, flacăra care iese din 
ei, este albăstruie. Cele necurate au fost îngropate de zgârciţi, ca nimenea, nici 
chiar rudele cele mai apropiate, să nu poată avea parte de ele. Când le îngroapă, 
ele sunt închinate diavolului și încredințate pazei lui. Para lor este albicioasă ori 
gălbuie. Se crede că nu numai dracul este paznicul comorilor, ci și Știma banilor, 
un alt nume al aceluiași duh necurat. 

Românii din Munţii Apuseni ai Ardealului cred că păzitoarea minelor de aur 
este Stima sau Vâlva băilor (de aur). Iată și portretul ei făcut de un scriitor băștinaşl. 

«Vezi, cu Vâlva băii nu te poţi prinde, că ea îi mai mare peste aur... Pesemne, 
o fi bătrână și zgârcită şi se mânie când vede că pun și oamenii mâna pe comorile 
ei. De aceea, cred eu, că se năpusteşte asupra bieţilor băieși și îi omoară din senin.» 
Vâlva se arată la oameni —- mai cu seamă când a pus ochii pe câte un fecior mai 
zdravăn - și le arată unde să cerce după aur, dar numai cu o condiție: să nu 
spună la nimeni că au dat ochi cu ea, căci altfel sunt pierduţi: Vâlva îi sugrumă 
ca pe niște pui de vrabie». 

După flacăra ce izvărește din pământ știi ce fel de bani «joacă» («ard»). Dacă 
este albă (roșcată), banii sunt de argint, dacă este galbenă, sunt de aur, arama arde 
cu o flacără albăstruie. Flacăra aceasta nu arde, nu dogorește: poate să ardă pe 
zăpadă, fără s-o topească. Cât se înalță de la pământ, atât este de adânc îngropată 
comoara. 

Comorile curate sunt juruite omului; cele necurate sunt date în seama diavolului. 
Comoara trebuie să ardă o dată pe an. Cele necurate, se crede pe aiurea, că ard 
de cu seară până la miezul nopții când cântă cocosii; cele curate, de la miezul 
nopții până în revărsatul zorilor. Comorile cele necurate poți să le ridici și să le 
ai, numai dacă împlinești condiţiile ce ţi le pune Necuratul; altfel, el nu te lasă 
nici măcar să pui semn unde au «jucat banii. 

Comorile le-au îngropat oamenii de frica turcilor. 

«...De frica turcilor, românii fugeau de-şi făceau case, pe dealuri și prin păduri. 
Porumbul îl puneau în gropi şi, ca să nu se cunoască, puneau deasupra pământ 


| Al. Ciura, Amintiri, schiţe și nuvele, Bomemisa, Orăştie, 1911. 
Budiștii bisericii de miază-zi cred într-o grupă de spirite (jakshas), sau gnomi, care păzesc comorile ce 
se găsesc în pământ și în mine (Olcott, Catehism, p. 92). 
2 Șezătoarea, an. l, 285, sa. 
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cu iarbă. Banii îi puneau în căldări și în borcane și îi băgau în pământ. „cand 
fierbe cocleala pe ei, „joacă comorile“ și coloarea verzuie este cocleala lor»!. 

Comorile «ard» spre zile mari, cum e Crăciun, Anul Nou, Paști, Sf. Gheorghe, 
noaptea. În Moldova, se crede că numai în noaptea din ajunul Sf. Gheorghe «ard», 
«joacă» comorile“. 

În Vâlcea, se crede că nu poți să ridici nişte asemenea bani, dacă nu vor fi 
«sorociți» să fie ai tăi. Ridicarea și săparea comorilor trebuie să se facă în absolută 
tăcere. Nu se mai astupă urmele cazanului sau căldării, căci «orbește cine le 
acoperă». 

La francezi, în popor, este credință că aproape toate monumentele preistorice 
au în ele comori. Tot același lucru se crede și despre blocurile eratice care se 
găsesc pe câmpii ori pe bărăgane?. 

Nişte căutători de comori găuriseră temelia unui monolit, sub care credeau că 
se găsesc bani; dar flăcări țâșniră din pământ și-i siliră să se lase?. 

La aromâni, credința în comori este bine înrădăcinată. 

«Când cineva a visat că într-un loc oarecare ar fi ascunsă o comoară, este 
ținut să nu spună nimănui visul [pe care l-a visat], ci să meargă singur ca să sape 
în tăcere și va găsi comoara. Dacă însă nu se poate stăpâni și povestește cuiva 
visul său, „stihiul va s'macă părăsli“, adică stafia va mânca paralele și degeaba va 
mai săpa. Prin stafia aceasta se înțelege spiritul păzitor al comorii, care, prin 
blestemul sau menirea ce a făcut-o cel ce a ascuns comoara, s-a legat a păzi 
averile ascunse, până ce va veni să le caute și să le găsească acel căruia i-a fost 
menită comoara. 

Această credinţă stă în strânsă legătură cu credinţa că spiritele celor zidiți în 
ziduri se însărcinează a păzi trăinicia zidurilor, cu credința în luarea umbrei și cu 
cocoșul tăiat la temelie.» 

Se povesteşte că în fundul unui puț al castelului La Rochette, se găsește o 
văgăună în care sunt puse toate comorile vechilor castelani. Un balaur păzeşte 
aceste comori și vai de acela care ar cuteza să pună mâna pe aceste bogățiiS. 

În Germania, ca şi la noi, se crede că prin vrăjitorie poți afla locul în care 
sunt ascunse comorile. Comorile sunt, se crede, îngropate de oameni sau de personaje 
mitice. Ele sunt semânate «[prejtutindeni», [în] fântâni, lacuri, dărâmături de cetăți 
ș. a. Comorile - care sunt, când de aur, când de argint, când de nestemate - au 
fost odinioară proprietatea cuiva: ele «joacă» tot din dorința de-a fi stăpânite de 
cineva. Ele «joacă» tot în n opțile spre zile mari. Când «joacă banii», ţi se pare că 
vezi un cazan plin cu jăratec'. Flacăra comorilor e albăstruie și «joacă» în noaptea 
de Sânzâeneă. 

Pentru a putea să ridici o comoară, trebuie, ai nevoie de o anumită vrajă, căci 
comorile sunt păzite de dracu, sau de alte puteri diavolești. Adesea, le păzește un 
câine negru cu ochii de foc. Ba, uneori, câinele este în întregime de foc. Aceştia 
primejduiesc viața omului. Luarea comorilor se face în miez de noapte, «când dorm 
şi apele», şi fără a zice vreun cuvânt. 

1 C. Rădulescu-Codin, Legende, p. 89. 

2 Voronca, op. cit., p. 155, vol. I. 

3 P. Sébillot, Coutumes populaires de la Haute-Bretagne, tome |, p. 38. 

4 Ibidem, p. 39. 

5 1. Neniţescu, op. cit, p. 535. 

6 Rev/ue] d[es] trad|itions] populaires, op. cit, an. XXVI, nr. 9-10. 

7 Wuttke, op. cit., p. 386. 

8 
9 


Ibidem, p. 71. 
Ibidem, p. 387. 
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Ungurii cred că comorile /sic!] sunt păzite de un duh, în fundul pământuluil. 

În Transilvania, găsirea comorilor ascunse în timp de război şi ieşirea la iveală 
a monedelor grecești și romane n-au făcut decât să întărească această credință. 

Cea mai mare din aceste comori este comoara lui Darius, pe care locuitorii 
fiecărui ținut o cred ascunsă prin peșteri în apropierea ținutului lor. 

În împrejurimile comunei /Homorod-Almaș, este o peşteră lungă de 40 metri. 
Comoara de aici este străjuită de o zână. În fiecare an, la miezul nopții, în luna 
Rusaliilor, poarta se deschide și stă două ceasuri deschisă. Într-o zi, veniră aici trei 
cavaleri, purtând fiecare câte un sac gol. Ei rugară pe un cioban să le țină caii 
până se vor întoarce, însă ciobanul nu voi. Ce părere de rău pe el când îi văzu 
întorcându-se, după un ceas, cu sacii plini de aur 

În noaptea de 23 aprilie, la cumpăna nopții, nişte locuitori din Bistriţa se duseră 
pe câmp ca să pândească banii care «joacă». Într-adevăr, ei văzură ieșind - din 
pământ o pară verzuie. Şi pentru a putea să regăsească locul, ei îl acoperiră cu o 
pânză albă“. 

În dimineața următoare, se duseră să sape comoara. Însă, în loc de-a păstra 
tăcerea, ei începură să vorbească, ba să se și înjure. Către amiazi, ei găsiră, în 
fine, o căldare, însă, ca pedeapsă, banii care erau în ea, se prefăcuseră în cărbuni’. 

În beciul castelului Pogányvár, căzut în ruină, este o nemaipomenită comoară, 
care nu se poate lua decât cu «iarba fiarelon»6. 

Acestea sunt de ajuns pentru a vedea credința ungurilor în comorile tăinuite în 
sânul pământului. 

Slavii de sud au şi ei credința în comori, credință comună mai tuturor popoarelor. 

Ei cred că comorile /sic!] sunt păzite de niște duhuri numite Ville (cum ar fi, 
bunăoară, la noi, Știma banilor). Vila păzeşte multe comori și le face să «joace»; 
să «ardă», în ajunul sărbătorilor celor mari. 

Vilele arată favoriţilor lor, în somn, locul unde este comoara. Dacă se spune 
acest vis altcuiva şi dacă altul merge s-o scoată, găsește numai cărbuni”. 

Se pare că și romanii aveau credința în comori ce ar fi ascunse prin pământ. 
(Cf. Tacit, Annales, XVI, I, 2). 

Indienii credeau de asemenea în comori ascunse în pământ. Codicele lui Manu 
ne spune precis că «dacă un rege va găsi un tezaur, ascuns de mult în pământ, e 
dator să dea jumătate din el brahminilor; dacă l-a descoperit (tezaurul) un brahmin, 
el îl poate lua întreg, fiindcă el este stăpân pe tot ce există (Cod/icele] lui Manu, 
VII, VIII, passim). 

n Sicilia, se crede că în grotta dei Fondacazzi fu omorât un evreu și fu 
îngropat tot acolo cu toate comorile lui. 

Acum, această comoară este străjuită de duhurile rele, numite Mercanti, care 
se aseamănă cu Unterirdische Zwerge - de la germani. 

În Italia, unde se găsesc şi comori de pietre prețioase: perle, diamante ș. a. (se 
crede că în «grotta di mangione» se găsesc astfel de comori) comorile trebuiesc 
ridicate în anumite zile, cu o anumită vrajă (descântec). Așa, se spune că în 


Mich. Klimo, Contes et legendes d'Hongrie, p. 32. 
M. Klimo, op. cit., p. 64. 
Ibidem, p. 66. 
În Vâlcea se zice că e bine să lași pe locul acela o stramā din haina. 
Klimo, op. cit., p. 81. În Vâlcea, se crede că poți găsi numai ceară, câteodată, în loc de bani. Și ea face 
vâlvătaie. Adesea, ceară amestecată cu câteva monede. 
Ibidem, p. 69. 
F. Krauss, Volksglaube.., p. 103. 
F. Librecht, op. cit., p. 97. 
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Cammarana se găsește o comoară care nu poate fi ridicată decât numai în noaptea 
de 14-15 august şi numai de un om cast (în căsnicia lui) care nu mai «calcă și 
alături» 1. 

La walloni, nu există nici o ruină de castel vechi despre care să nu se spună 
că are, în fundul unei gropi, o comoară închisă într-un cufăr de fier, care este 
păzită de o capră? cu coarnele de aur. În unele regiuni, se crede că chiar însăși 
comoara constă dintr-o capră de aur masiv - ceea ce nu este altceva decât o 
corupțiune a primei legende. 

Pentru a putea dezgropa aceste comori se impune o condiție sine qua non: 
tăcerea cea mai adâncă trebuie păstrată atunci când se face săparea. Se mai crede, 
tot la walloni, că banii «joacă» («ard») în noaptea de Sănzâene?. 


1. Librecht, op. cit., p. 98. 


2. În superstiţiile românești vedem adesea că duhurile rele (dracul ș. a.) iau adesea chipul unei capre, 
unui ţap. 
3. Monseur, op. cit., p. 5-7. A se vedea aici mai multe despre comori 


CAPITOLUL IX 
Cerul 


Omul incult caută să găsească în lumile cerești un corelativ al lumii pământești, 
- așa cum o judecă el şi cum o înţelege. Din figurile pe care le formează stelele, 
el făureşte, - cu imaginaţia-i înaripată, imaginaţie de copil, — și transpune în cer, 
o lume curat pământească. De aceea, zice adesea: «Ce vezi pe pământ este și pe 
cem. Din neam în neam și de la popor la popor, trecură cam aceleași icoane ale 
constelațiunilor și astrelor. Aceasta dovedește, până la un punct, că izvorul imaginaţiunii 
nu-i chiar nesecat, la un stadiu, la o anumită vârstă culturală a poporului. 

Pentru ilustrarea celor zise, vom cita legenda cerului, după credințele poporului 
nostru: 

«La facerea lumii, cerul era foarte aproape de pământ, însă omul, nesinchisit cum 
e din fire, nu și-a dat seama de această bunătate dumnezeiască, că nu era puțin lucru 
pentu om să aibă pe Dumnezeu în preajma lui, ca să-i poată cere sfatul, ca unui 
bun părinte, oricând avea vreo nevoie. Nesinchiseala a ajuns așa de departe, că într-o 
zi, o femeie a aruncat spre cer o cârpă murdară a unui copil, cârpă cu care era cât 
pe-aci să mânjească cerul. Și atunci, Dumnezeu s-a mâniat foc și a depărtat cerul 
atât de mult, că nu degeaba zicem noi: „departe, ca cerul de pământ“. 

Depărtându-se cerul, căzând această nouă pacoste pe capul bietului om, și tot 
din cauza femeii, că de aia-i femeia „poale lungi și minte scurtă“, omul, pentru 
că nu putea pune mult preţ pe sfatul femeii, mai ales că femeia nu prea-i pricepută, 
decât poate doar la rele, şi gândindu-se că i-ar fi fost poate de folos povețele lui 
Dumnezeu, de care simțea multă lipsă, a plecat să se ducă la Dumnezeu, urcându-se 
până la El, sus, în cer. 

Știind că o să-i fie drumul lung, că de la pământ până la cer e mult, mult de 
tot, şi că va avea zăbavă, nu glumă, până s-o întoarce acasă, - plecând omul și-a 
luat cu dânsul: carul mare cu patru boi, carul mic, candela de părete, crucea de 
la biserică, fântâna din răscruci, barda, sfredelul, spiţelnicul, secera, coasa, plugul 
și rarița, dulăul de la târlă, cățelul din curte, cloşca cu pui, scroafa cu purcei, 
ciobanul de la oi, văcarul de la vaci, vizitiul de la cai, porcarul de la porci şi hora 
din sat: căci vrea să se arăte înaintea lui Dumnezeu ca bun creștin ce era, și a 
căutat să-și ia și cele trebuincioase la drum, să mai aibă omul cu cine schimba o 
vorbă pe atâta amar de cale și să aibă și pe cine să-i fie în ajutor la vreo nevoie. 
Apoi luă și grâu, și porumb de semănat ca, intrând în câmpiile întinse ale cerului, 
să are şi să samene, când o fi să i se isprăvească merindele și să aştepte până 
s-or coace roadele, ca secerând grâul și culegând porumbul, să-și facă merinde, 
să aibă cu ce-și urma calea mai departe. 

Așa și făcu omul, şi a mers, şi a tot mers astfel, până către mijlocul drumului 
sub cer. Aci însă îi ieși înainte Ucigă-l Crucea. 

— Unde te duci? 

— Nu-i treaba ta. 

— Pe cine cauţi? 
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— Cată-ţi de drum și cară-te mai iute! 

— Eşti un arțăgos. 

— Ba tu ești un viclean și un rău. 

Şi cu „tu eşti“, „ba tu ești“ se luară zdravăn la ceartă. 

Diavolul scoate atunci din traista lui: balaurul și șarpele năprasnic, ursul, scorpia 
blestemată, calul furios, căpățâna de om, și pe toate le azvârli împrejurul omului 
ca să-l înspăimânte. Omul însă nu se înspăimântă și, fără să-și piardă cumpătul, 
că doar românul nu se sperie cu una, cu două, se încaieră la luptă vitejește cu 
dracul: atât de vitejește, că dintr-un fleac de trânteală se făcu sub cer o vijelie 
mare, că și azi durează acolo sus, și va dura în veci acea vijelie, pe care noi o 
numim vântul turbat, pentru că orice zburătoare ajunge la acest vânt turbează pe 
loc și cade jos moartă, și orice lighioană mănâncă din ea turbează și ea. 

În toiul luptei omului cu dracul, cățelul, deși mic, dar vânjos nevoie mare şi 
rău de mama-focului, se repezi la cal să-l muște; și calul, încolţit de căţel, când 
mai văzu și pe dulăul de la târlă că vine în urma căţelului, îi trecu furiile pe loc 
și o croi la fugă. Ciobanul de la oi zdrobi capul balaurului cu cobilița. 

Văcarul puse la goană pe șarpe cu ajutorul horei — și zvârcolelile fugii șarpelui 
se văd și azi pe cer —, iar vizitiul îi zdrobi căpăţâna cu barda. 

Scorpia care-și întindea ghearele spre om, vrând să vie în ajutorul dracului, când 
văzu că omul răpune pe drac, înfunindu-se, îi țâșni sânge din ochi. Şi de blestemată 
și rea ce e, înțepeni cu ghearele întinse, plesnind fierea în ea de atâta necaz. 

Numai boii de la carul mare nu s-au purtat bine, căci s-au speriat de urs și 
au cârmit proțapul, boul de la hăis cârmind spre cea. Dar și ursul îngheță de frică, 
când îl văzu pe om cum stâlceşte pe dracul, și doar dracul era lângă urs. Și vedea 
bine ursul că și lui are să-i vină rândul acuș-acuș, de aia nici nu mai crâcni ursul. 

Toate acestea se văd și azi pe cer. În mijlocul acestor chipuri, omul biruitor 
se vede falnic și măreț, iar dracul s-a stâlcit, zgriburindu-se, atât de mult, că abia 
se mai zăreşte. Și acolo sus, omul tot regele firii e, cum l-a hărăzit Dumnezeu să 
fie pe pământ, căci chiar dracul îi știe de frică, și-l ține de stăpân. 

Omul mai are mult până să ajungă la Dumnezeu, însă pentru că i-a ajutat 
Dumnezeu să învingă și pe diavolul - căci omul nu poate face nici o ispravă fărâ 
ajutorul lui Dumnezeu - omul e încredințat că Dumnezeu tot nu l-a uitat, deși 
și-a depărtat cerul de el; și că Dumnezeu îl va ajuta pe om, oricând omul se va 
ruga la Dumnezeu cu credință și suflet curat. 

În sfârșit, drumul pe care a mers omul, îl cunoaștem bine, căci se vede bine în 
nopțile senine și fără lună. El se numeşte calea laptelui, pentru că a fost albit cu 
laptele vărsat din găleţile ciobanului. Ciobanul, când a avut nevoie de cobilița lui, ca 
să lovească pe balaur, din pripă a răstumat gălețile, trăgând cobilița repede, şi laptele 
s-a vărsat pe drum, și a curs, şi a tot curs, împrăștindu-se pe tot drumul». 


* 


Pentru țărani, cerul este material şi mărginit acolo unde se îmbină cu pământul. 
El este așternutul picioarelor lui Dumnezeu’. 
Cei mai înaintați, însă, în gândire recunosc că noi nu vedem chiar cerul, căci 


1 Povestea ce urmează capătă un farmec deosebit, dacă sunt urmărite pe harta constelaţiunilor țârânești 
situaţiunile relative ale constelaţiunilor despre care vorbeşte legenda A se vedea această hartă la finele 
lucrării d-lui 1. Otescu, Credinfele ţăranului român despre cer şi stele (Analele Acad[emiei] Române). 

L Otescu, op. cit., p. 45 seq. 

Credinţă la fel cu a vechilor ebrei. 
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el este foarte departe şi desigur că e albastru. În ideile lor, cerul e «un pod» de 
la care, în sus, e lumea cerească și, în jos, cea pământească. Unii își închipuie 
acest pod ca o boltă de fier, groasă, așezată pe apă, apa care înconjoară pământul, 
și pe stâlpi, având uși, pe lângă apă, pe unde umblă făpturile îngerești ca să aducă 
lui Dumnezeu știri de pe pământ. Alţii și-l închipuie tot de pământ, pe care, dacă 
ar fi omul, ar avea câmpii nemărginite, pe care le-ar ara și le-ar semăna, ca în 
legenda cerului. Iar alții și-l închipuie ca o piele, care stă sus în aer, prin atotputernicia 
lui Dumnezeu: ceea ce aduce aminte de cuvintele Psalmistului, care zice lui 
Dumnezeu: «Cel ce a întins cerul ca o piele». 

În fine, unii își închipuie că cerul nu e dintr-o bucată, ci din două bucăți care 
se îmbină, ceea ce îi permite să se deschidă; iar Calea Laptelui arată tocmai locul 
unde se face îmbinarea. Cerul e locuit tot ca pământul, însă nu de oameni, ci de 
Dumnezeu, cu îngerii lui şi cu toţi sfinţii. Și, tot acolo, la Dumnezeu, cred că se 
duc, după moarte, și sufletele oamenilor drepţi, de pe pământ. Acolo e raiul. Iadul 
e şi el în cer, mai departe. În cer, în fiecare noapte, sfinţii îngeri fac slujbă, cum 
fac și călugării noștri la mânăstire, în postul mare; și în timpul când îngerii toacă 
în cer, cocoșii aud și cântă. Toaca din cer! o aud şi oamenii, însă numai care sunt 
buni și credincioși. 

În noaptea de Sf. Vasile sau în noaptea de Bobotează, când se pogoară Sf. 
Duh şi în noaptea Învierii, cerul se deschide. Dar tot numai cine este bun la 
Dumnezeu vede și cere de la Dumnezeu în clipele acelea tot ce vrea și i se dă. 

. Spre Anul Nou se deschide cerul, se crede pe aiurea, de trei ori, repede, una 
după alta și iar se închide, iar înlăuntru se vede o lumină foarte mare și Dumnezeu 
cu sfinţii uitându-se la noi. Numai acela care este tare bun la Dumnezeu, îl vede. 
Se cere ceva când se vede cerul deschis: sănătate, noroc și rai2. 

Unii țărani cred în existența mai multor ceruri — care, zic ei, sunt de la noi 
până la cerul lui Dumnezeu - și anume, nouă ceruri, tot la fel făcute, ca și cerul 
pe care îl vedem noi. Și tocmai în cerul al noălea locuiește [Dumnezeu] cu îngerii 
lui. Bolta cerească e luminată noaptea, afară de lună - care nu e totdeauna pe cer 
- de nişte lumânări cerești, numite stele, pe care îngerii le aprind în fiecare seară, 
ca să lumineze pământul noaptea, și le țin aprinse până la ziuă. 

Profeţii mustră pe ebrei că s-au depărtat de Legea sfântă, că varsă libaţiuni 
pentru zei străini și că femeile fac turte pentru regina cerului (/erem/ia] 7, 18). 

La cei vechi, cerul era divinizat sub două feţe: cerul înstelat, cerul de noapte, 
Uranos3; și cerul luminos, Zeus sau Joe 4 în care, mai ales, s-a întrupat ideea de 
cer. 

Anaxagora din Clazomene spunea că cerurile sunt de piatră. 

Anaximenes, Anaximandru şi Eudox din Cnid îl credeau făcut dintr-un material 
solid, deși nu spuneau anume din ce. Empedocle credea că cerul e format din aer, 
pe care focul îl făcuse ca de sticlă, transformându-l în cristal, iar stelele erau niște 
focuri ieșite din pământ, cum sunt focurile emanaţiunilor de gaze inflamabile, care, 
după cum adaugă Xenoton, se aprind seara și se sting dimineața. Aristotel își 
închipuie mai multe ceruri de cristal, ca să poată trece lumina prin ele și aparținând 
la sfere diferite, însă toate concentrice, pământul fiind centrul lor comun. 

1 În Vâlcea, se zice despre o femeie iscoditoare, care este pricepută, sau se crede numai - că «ştie şi toaca 
din cem (Făureşti). Sau se zice: «Șiie şi pe dracul»; «E drac gol; «E drac împieliţat!». 

2 Voronca, op. cit., p. 128. 

3 La indienii vechi, Varuna. 

4 La indieni, /ndra.. 
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Aceste ceruri poartă astre diferite, fiind: cerul lui Mercur, cerul lui Marte, al 
Soarelui etc., în număr de opt ceruri, cel de al optulea fiind firmamentul, care era 
cerul stelelor şi dincolo de el era infinitul gol. 

Cerurile se credea că se învârtesc cu iuțeli diferite. Totuși, unii autori admiteau 
și al noălea cer, numit «Primul Mobib», care înlănțuia pe celelalte ceruri într-o 
mișcare uniformă și comună. Și vechii ebrei aveau cam aceleași credinţe. În Talmud 
se scrie că rabinul Barchana a ajuns până acolo unde cerul se îmbină cu pământul 
și și-a pus pălăria pe fereasta cerului; dar voind să și-o reia, n-o mai văzu, căci 
cerurile o luaseră în rotațiunea lor și rabinul aşteaptă mereu cu mâna întinsă, gata 
s-o apuce când s-o întoarce și o trece prin fața luil. 

1. Din I. Otescu, op. cit., p. 54 seq. 
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SISKON Qa 


CAPITOLUL X 


Lumină și întuneric 


lată două cuvinte care sunt două principii ce formează temelia mai tuturor 
religiunilor, sistemelor teologice și a unei mari părţi din edificiul superstițiilor. Plutarh 
avea, deci, dreptate când spunea: «Sunt două principii care formează baza tuturor 
teologiilor: unul e principiul luminii, sau binelui; celălalt, principiul întunericului, 
sau al răuluil. 

Chiar în cărţile sfinte (Biblie), termenii aceștia de comparație s-au strecurat 
volens nolens. “Termenii aceştia de comparaţie sunt și firești, dar sunt și foarte 
putemici, expresivi și buni conducători ai ideii pe care scriitorul vrea să ne-o 
împârtășească şi nouă. 

În psalmi citim că bolile umblă prin întuneric: 

«Nu te vei teme de ce te înspAimântă noaptea... 


De ciuma ce umblă prin întuneric, 3 
De boala molipsitoare ce pustieşte la amiazi»`. 


Chiar şi poporul român crede că izbiturile, plesniturile (boalelor) se întâmplă 
numai noaptea, mai niciodată ziua. Duhurile necurate nu pot suferi lumina - în 
care omul umblă fără teamă, - ci numai întunericul, în care omul îngrozit vede 
fel de fel de iezme şi năluci. Numai sporadic și prin excepţiune se spune și se 
crede că «șoimaneley» (ielele) umblă și joacă și pe la amiazi. (Acest lucru se crede 
nu numai la români, ci și la alte popoare europene și asiatice.) 

Obscuritatea, dacă este favorabilă duhurilor, este favorabilă și chemării lor, 
magiei, vrăjitoriei, cu alte cuvinte. Hierofanţii voiră ca noaptea să acopere cu 
faldurile ei misterele lor; după cum ei le acopereau cu vălul tainei. Ei făcură uz 
de întuneric, - acest mediu prielnic vrăjitoriei și iluziunii€t. 

Chiar numirile date magiei ne arată clar dragostea omului - dragoste înnăscută 
- de lumină și de tot ceea ce este simbol al ei; și teama - destul de justificată 
pentru omul primitiv și păstrată prin atavism și la omul cult —, teama de întuneric 
şi chiar şi de simbolurile lui. 

Sunt două feluri - de magii: magie albă, în care «magul» cheamă geniile 
binefăcătoareS; şi magia neagră, în care se invocă duhurile necurate şi rele. Întru 
începutul fiecărei religiuni primitive, sentimentul fundamental este teama, groaza de 
cel necunoscut, pe care preoții și vrăjitorii zic că îl țin la dispoziţiunea lor și că 
pot să-l întărâte și să-l împace prin gesturi, rugăciuni, vrăji și jertfe. 

Ei bine, pentru a menţine în sufletul credinciosului acea teamă «sfântă» și pentru 
a-l putea sustrage de la admiraţia mută, sau elocventă a naturii, — care este o 
legătură indirectă (dar foarte curată), cu Creatorul, - preotul a pus de s-au clădit 
temple, lăcașuri de închinare. Și pentru că «religiunea» în numele căreia el «lucra» 
și «câștiga» era religiunea fricii, temerii, el a căutat să facă astfel aceste temple, 


1 Apud Dupuis, op cit., p. 83. 

2 E atât de adevărat! În casa în care nu intră soarele, intră doctorul - zice un proverb. 
3 Psalm 91, v. 5-6. 

4 Dupuis, op. cit., p. 479. 

5 Car toate sunt îmbrăcare în alb, ca fiind însuşi simbolul luminii. 
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încât credinciosul, intrând în ele, să simtă în suflet adâncii fiori ai groazei, le-a 
făcut fără ferestre, pline de beznă, ca niște genune. Așa se găsesc de cercetători 
templele popoarelor străvechi: asiatice și africane. (După fumul depus pe ziduri, se 
crede că credincioșii se foloseau de slaba lumină artificială.) Chiar și aroma 
moscheele triburilor mahomedane din oazele Saharei sunt lipsite de ferestre!. La 
templele vechi, se făcea de multe ori numai câte o fereastră (aproape de înaltul 
tavan). Obiceiul acesta arhitectonic, — cerut de trebuințele cultului religios și ale 
mediului prielnic misticismului, extazului religios, - subzistă și astăzi cu destulă 
vigoare de viață. 

Vezi și astăzi la bisericile noastre ferestre mici, mai mult lungi decât largi, prin 
care lumina se strecoară în trâmbe late, dar lipsite de vioiciunea lor firească, sau 
se sfâçşie de florile de fier, ce se împletesc peste tot largul ferestrei, în mii și mii 
de şuvițe de aur cu vârfuri argintate, lungi și tremurătoare, =- care caută zadamic 
să se mai întâlnească prin clar-obscurul dinăuntrul bisericii; ori răzbate, cernută cu 
scumpete, prin vitraiurile groase, deslușind, în pervazul de întuneric, seninul chip 
al sfinţilor și împânzind interiorul cu șterse amintiri de curcubee. 

Într-un astfel de mediu, pe care e gata să ţi-l dea și umilita biserică de lemn 
de la ţară și trufașa catedrală gotică de la oraș, ce ameninţă cerul cu sulițele turlelor 
sale, într-un astfel de mediu, - în care lumina se luptă cu întunericul (sublim 
simbol al veșnicei lupte dintre bine și rău) poți să te cufunzi într-o dulce reverie 
mistică, poți să-ți numeri cu pietate și căință lungul șir de păcate, pe boabele de 
metanii; poți să simţi și fiorul negrăit de dulce al artei, — căreia îi place liniștea 
și semi-întunericul și amintirile ce nasc din liniște, - tot ca și când ai sta pe malul 
apei ce nu-și mai sfârşeşte de povestit lunga-i poveste într-al toamnei amurg - 
târziu și purpuriu violet. 

Pentru români, lumina își are originea la Dumnezeu, iar întunericul la dracul?. 
Augurul roman când voi să prezică, împărțea cerul - cu o linie imaginară ~- în 
două părți și îşi plimba ochii când într-o parte, când în cealaltă. În cortul lui făcut 
pe muchia unui deal, stătea cu faţa spre sud, așa că avea răsăritul în mâna stângă, 
iar apusul îi venea în dreapta. Semnele venite din stânga (din răsărit, din imperiul 
luminii) erau totdeauna de bun augur, cele venite dinspre dreapta (din apus, împărăția 
nopții? și a întunericului) erau semne rele, cobitoare. 

La români (Vâlcea) - cântatul «cocoșescy» al găinii îndreptate cu ciocul către 
răsărit, vestește o norocire, dacă este îndreptată cu ciocul spre apus, atunci cobește, 
vestește moartea cuiva, și trebuie să-i pui cuțitul la gât (s-o tai). 

Filosofii cei vechi și făuritorii de sisteme religioase nu uită niciodată de lumină 
dându-i epitete, pe cât de măgulitoare, pe atâta de binemeritate. 


1 A se vedea: Dr. Badea Cireșanu, Tezaur liturgic, tom Il, p. 182-183. 

2 Următoarea poveste ne arată clar această credință. «Casa e alcătuită de dracul. O gâtise de-a-ntregul, 
numai lumină nu ştia cum să vâre în ea. Hai s-o care cu oborocul. Trece și D[umne]zeu pe-acolo și-l 
întreabă: 

— Ce-ai făcut, nefârtate? 

— la, am făcut casâ, și nu pot s-o umplu cu lumină acu. 

— Dăruieşște-mi-o mie! 

— Dăruită să fie! 

Dumnezeu sparge pereţii în frei locuri, pune fereastra cu cercevele în chip de cruce și diavolul nu se 
mai apropie de atunci de casă». (Ioan Creangă, IV, p. 20). 

3 Noaptea este timpul când umblă și bântuie cetele de stafii și de tot felul de duhuri necurate. Lumina 
dimineţii le împrăștie pe toate aceste iazme. Aceasta e credinţa tot așa de generală la toate neamurile, ca 
şi necesitatea de a mânca, a vorbi etc. (Pentru poporul roman cf. Wissowa, op. cit., p. 45.) 
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Astfel, Hesiod dă epitetul de sacră, luminii care vine dimineața pentru a împrăștia 
fioroasele neguri ale nopții. 

Iar Manes numeşte pe Dumnezeu: lumină etemă, inteligentă, foarte curată, care 
n-are nici umbră de întuneric?. 

La romani, tunetul care venea dinspre răsărit, era privit de augurul roman ca 
semn prielnică, 

În Sofocle (Antigona) găsim expresia: Sfânta lumină a cerului". 

Romanii, păstrători ai credințelor şi practicilor religioase arice, se întorceau cu 
fața la răsărit când aduceau rugăciuni”. 

Vitruvius, ilustrul arhitect roman, recomandă ca ușa templelor să se facă spre 
apus, pentru că atunci când preotul sacrifică la altar, să fie întors cu faţa ‘spre 
răsărit. 

Dragostea de lumină, dar mai cu seamă teama, groaza de întuneric — urâtul, 
într-un singur cuvânt - ca și cele mai însemnate dintre superstiții sunt și astăzi ca 
și în trecut strigoii celor mai multe inimi și suflete omenești. lată cum se exprimă 
djomnull Găvănescu, despre aceşti «strigoi»: «Înţeleg prin strigoi acele instituţii, 
legi, tendinţe, păreri, acele sisteme și credinţe, acele dogme şi obiceiuri care n-au 
altă rațiune de a fi, decât că au fost, şi n-au alt sprijin decât tradiţia. 

Își supraviețuiesc lor şi duc viaţa moartă a trecutului, nu se împărtășesc din 
izvorul vieţii vii a prezentului. Împiedică și turbură, din contra, realizarea aspirațiunilor 
noi; întârzie adaptarea la noile condiții de existenţă, se opun evoluțiunii naturale a 
vieţii sociale, plimbându-și scheletul lor descămat și pământos pe stradele orașelor 
modeme, ca niște gardieni geloși de liniştea stagnației şi, scuturându-și desperat 
oasele mucegăite ale braţelor lor invidioase, la fereastra celui ce cugetă la ge ue, 
şi unde se proiectează mijloace pentru îndrumarea către un ideal modem de viaţă»6. 


Dupuis, op. cit., p. 100. 

Ibid., p. 382. 

Cf. Aeneis, Il, 692: „subitoque fragore intonuit laevum“. 
V. 879. 

Aeneis, VIII, 68. 

Istoria pedagog [iei], vol. 1, p. 31-32. 
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CAPITOLUL XI 


Focul 


Natura misterioasă a focului, legătura sa cu căldura și lumina soarelui, rolul 
important pe care îl joacă în fenomenul fulgerului au trebuit să izbească putemic 
imaginaţia primilor oameni, pe când aplicaţiunile sale utile - ba necesare chiar 
existenţei omenești - au putut să inspire un sentiment de recunoștință către acel 
element binefăcător. De aici, până a-l socoti ca pe o ființă divină, era ușoară 
tranziție și firească primelor vârste, precum observă Epictet de la care și împrumutăm 
acestea. Fără îndoială că arii cinsteau focul cu un cult. Indicul Agni (ignis, foc) 
fu adorat mai ales ca foc al sacrificiului. El este mijlocitor între zei și oameni, 
căci aduce pe zei, în carul său tras de cai roșii, la ceremonii, și le duce ofranda 
oamenilor al căror sol este. Înţelegem, deci, de ce este el așa de des invocat în 
imnurile ceremoniale. Dar pe lângă acest rol de căpetenie, el mai apare și într-un 
rol mai modest - și, cu siguranţă, mai vechi - ca protector al casei, al familiei și 
al tribuluil. 

Este focul căminului, socotit sfânt la toate popoarele arice. Personificări feminine 
ale acestui foc sunt Vesta la romani, Hestia la greci. Atributele lui Agni se găsesc 
divizate aici, între Hefaistos şi Hestia, de o parte, și Vesta și Vulcan, de altă parte. 
Cele două zeițe reprezintă, la fel, focul căminului și al altarului, pe când zeii, focul 
din punct de vedere mai general, al puterii binefăcătoare și temute. Originea cerească 
a focului și darea lui oamenilor a fost și la vechii ari (Arias) un izvor fecund de 
tradiții mitice. 

În măiastra lucrare a lui Kuhn, Coborârea focului și despre băutura zeilor, se 
vede că aceste mituri se leagă în originea lor cu procedeul frecării rotatorii, prin 
care se obținea focul și care se găseşte, nu-i vorbă, la popoarele cele mai variate. 
Naiv cum era, omul își închipuia că fenomenele focului ceresc, fulgerul, trăsnetul 
și chiar focul solar sunt produse şi în cer tot prin asemenea procedee. 

Focul astfel produs se cobora pe pământ, când furat și adus ca o binefacere, 
de o pasăre sau de un personaj mitic și prieten al oamenilor, când azvârlit de mâna 
unui zeu. Kuhn ne raportează, coordonate între ele, principalele legende ale popoarelor 
arice, privitoare la acest subiect mitic. 

Cultul luminii, în genere, și al focului, în special, ar forma ele singure obiectul 
unor voluminoase lucrări, dacă ar fi tratate in extenso. Noi vom fi cât mai restrânși. 
Religiunea caldeilor era un rit aparte al cultului luminii: ei adorau soarele, luna și 
astrele. 

Toate popoarele din Asia, care îmbrățișară religiunea lui Zoroastru: bacterienii, 
mezii, perșii adorară focul, simbol al lui Ormuz, principiul cel bun și creatorul 
tuturor lucrurilor. Rămășițele acestor adoratori se văd și astăzi: ei păstrează încă 
tradiţiunile sacre ale magismului și continuă a întreţine focul sfânt în sanctuarele 
ținuturilor Kerman și Guzerata. 

Triburile pelasgice răspândiră cultul focului, mai mult, ori mai puțin schimbat, 
1 La romani - după lexicograful Festus - mireasa primea, în ziua cununiei, din partea mirelui, apă şi foc 


(aqua et ignis) ca simbol al unirii în viaţa conjugală. 
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în Grecia și Italia. Se știe că în templele lui Apollon, la Atena și la Delfi, ca și 
în acela al zeiţei Ceres la Mantinea, se întreținea un foc sacru, care trebuia, la caz 
că se stingea, să fie reaprins prin razele solare. La Roma, Numa înființase colegiul 
Vestalelor pentru a nu lăsa să se stingă focul sacru, care ardea în cinstea Vestei, 
zeiță care nu era ea însăși altceva decât personificarea focului. Cuceritorii spanioli 
au găsit la popoarele Americii (mexicanii, peruvienii) cultul focului și al soarelui. 

La micronezieni, se crede că «deregătorub» Morogrog fu alungat din cer pentru 
purtarea necorectă a lui. El descoperi oamenilor focul. 

Pentru poporul nost focul este sfânt. Se crede că nu e bine să scuipi în foc, 
că faci bube la gură!. 

Focul este lucru dumnezeiesc. (Aici se amestecă creştinism.) 

Focul e Domnul Hristos. Întâi și întâi, Domnul Hristos l-a făcut cu cremene 
și amnar?. (Aici Hristos ia locul lui Prometeu.) Să nu baţi în tăciune ca să-l 
sfărâmi, că e păcat a bate focul. Focul e sfânt, e însuși Dumnezeu. (Nimic nu l-a 
impresionat pe omul primitiv mai plăcut ca lumina și căldura în genere.) Pe foc 
să nu-l blestemi, că blestemi pe însuși Dumnezeu. Focul trebuie învelit. 

Dacă în legendele mitice clasice focul este furat de Prometeu din cer şi adus 
oamenilor pe pământ, în mitologia poporului român și în credințele lui, focul este 
furat de un drac, de la Dumnezeu”. 

Nu-i vorbă, istoria lui Prometeu, adică legenda originii divine a focului, se 
găseşte în mai toate mitologiile și, ca niște vestal noi, femeile australiene au datoria 
de a veghea ca focul casnic să nu se stingă?. 

În Germania, se crede că focul din vatră nu trebuie lăsat să se stingă și că 
stingerea lui este a pagubă, nenorocire. Se mai crede că dacă scuipi în foc, capeți 
bube la gură. În Boemia, se numește focul «Dumnezeul Foc». Focul, mai ales al 
căminului, era și este și acum la germani în mare cinste și este obiectul unui 
adevărat cult. 

În Vâlcea, se învelește focul în cenușă și se ferește de a se stinge. Femeia 
căreia i s-a stins focul în vatră, se așteaptă la toate nenorocirile. Copiii nu sunt 
lăsați să se joace seara cu focul, cu tăciunele aprins - făcând curbe prin repedea 
mișcare a tăciunelui — fiindcă se urinează noaptea în pat. E credinţă tare înrădăcinată. 

La aromâni, găsim aceeași credință’. Tot aşa la germani€. 

Nu trebuie să dai foc din casă afară. 

La germani se crede că nu trebuie nici să dai focul din casă, nici să-l împrumuţi, 
căci astfel se duce şi el şi norocul casei”. 

În Vâlcea, se crede că femeia cu copil mic nu trebuie să dea foc din casă, 
fiindcă are să-i plângă copilul. 

În Muscel, se crede că descântând cu cărbunii de la un foc împrumutat, în 
noaptea de Mânicătoare, poți să iei mana de la vaca celui care ţi-a împrumutat 
focul. Vrăjitoarea vine şi îţi cere foc împrumut, când știe că ţi-a fătat vaca. Acești 
cărbuni îi stinge și îi păstrează până în noaptea de Mânicătoare. 

Pentru poporul nostru și pentru slavi, focul este și prevestitor. Se crede că atunci 
1 Voronca, op. cit., p. 1075. 

2 Voronca, op. cit., p. 1197. 

3 lbid., p. 1198. 

4 Nicolay, op. cit., p. 268. 

5 Cosmulei, Datine, credințe și superstiții aromânești, [1909], p. 51 seq. 
6 Wutke, op. cit., p. 371. 

7 

8 


Ibid., p. 380. 
C. Rădulescu-Codin și D. Mihalache, Sărbători, p. 59. 
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când focul «pârâie» şi lasă scântei, e semn că te vorbeşte cinevá de rău. Să iei 
sare și s-o arunci în foc, că dai în ochii celui ce «te vorbeşte» |. 

Casa grecului sau a romanului avea un altar și pe acesta trebuia să fie totdeauna 
puțină cenușă şi cărbuni aprinși - focul sfânt - care nu putea fi înviorat decât cu 
[un] anumit fel de lemne și rămânea totdeauna curat. 

În Vâlcea, se crede că în ziua de Paşti trebuie, «e bine», să ţii toată ziua focul 
aprins. În celelalte zile e bine să-l înveleşti, când «n-ai treabă cu el». 

În unele părți locuite de români se produce î în ajunul Sf. Gheorghe aşa-numitul 
foc viu. Cum se produce? 

Se iau două lemne uscate și se freacă, se tot freacă unul de altul, până când 
se înfierbântă și încep să ardă. 

Acest foc viu se păstrează apoi cu mare băgare de seamă ca să nu se stingă 
niciodată peste tot anul, crezându-se că acea casă în care s-ar afla un astfel de 
foc are mare noroc și că nici un rău nu se poate apropia de ea. 

În Bulgaria, focul «curat» se obține de oameni dezbrăcaţi, prin frecarea lemnelor 
uscate‘. 

Procedeul acesta de a obține focul ne aminteşte primitivul procedeu al vechilor 
indieni. Și brahmanii Indiei actuale, deși au la îndemână procedeele moderne de a 
face focul, ei nu se folosesc, la sărbătorile lor, decât de focul natural, obținut prin 
frecarea a două bucăți de lemn - vechiul pramanthass! 

În timpii străvechi, fiecare sat aric avea în mijlocul lui astfel de foc sfânt. Acest 
foc se păstra veșnic aprins, fiindcă nu se putea obţine decât cu mari, foarte mari 
greutăți. Tasmanienii, australienii se servesc în parte și acum de procedeul amintit, 
pentru a produce focul6. 

Dacoţii și irokezii se serveau de o vârtelniță (vârtej) pentru a-și procura focul. 
Instrumentul acesta e. compus dintr-un arc a cărui coardă e înfășurată după o bucată 
de lemn verticală. Dând arcului o mișcare înapoi și înainte, se comunică bucății 
de lemn o mișcare repede de rotație. Capul bucății de lemn se sprijină pe o altă 
bucată de lemn uscat. Din frecarea continuă rezultă încălzirea, înfierbântarea și 
aprinderea lemnelor”. 

Cultul focului se observă și la locuitorii din Camciatka, la ainos și la mongoli. 

Ţăranii ruși, ca și ghialikas, cred că este rău, e păcat să scuipi în foc. 

Vâlcea și în Muscel, poate și pe aiurea, puii, îndată ce au fost scoși, se 
pun într-o sită, sau [într-jun ciur și se țin și [se] cern deasupra focului din vatră, 
pentru ca să fie «curaţi și sănătoși ca focul» şi să nu fie luați de vulpe. Așa se 
face și se crede în Vâlcea. 

În Muscel se pun în sită, o dată cu puii, tot atâtea așchii (sărite din secure). 
Ciurul se cerne pe vatră, deasupra focului și se zice: «Puii mei să aibă parte de 
cuţit, de oală și de foc». Îi mai cemi şi deasupra pragului şi zici tot aşa. Apoi iei 
un cuțit în mână și așchiile, una câte una. Tai cu cuțitul așchiile, parcă ai tăia pui. 
Așa le «tai» pe toate. La fiecare «pui» tăiat zici vorbele: «puii mei...». lar la urmă, 
închei: «Cum nu văd eu puii, așa să nu-i vază uliul!» și răstomi ciurul cu pui. 


Fr. Krauss, Slavische V[olk]/lorchungen], p. 277. - Vâlcea. 
La Grasserie (Raoul de), op cit., p. 101. 

Sim[eon] Fi[orea] Marian, Sărbători, vol. III (Sf. Gheorghe). 
Fr. Krass, Slavische V/olks]/lorchungen], p. 99. 

Nicolay, op. cit., p. 267. 

Sir. John Lubbock, Omul preistoric, vol. II, p. 163, 170. 

Sir John Lubbock, op. cit., p. 247, vol. Il. 

8 C. Radulescu-Codin, Sărbători, p. 107. Pentru Vâlcea, autorul. 
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La germani, se crede că pentru a face ca puii de găină să fie sănătoși, trebuie 
puși, îndată ce ies, într-o sită și ţinuţi deasupra focului!. În Vâlcea este obiceiul, 
ca îndată ce copilul se naște, să fie spălat cu apă neîncepută - pusă într-o oală 
nouă și cu busuioc - deasupra focului de pe vatră, «ca să fie sănătos și curat ca 
focul». 

La norvegieni și scoțieni, în prima apă în care a fost scăldat nou-născutul se 
bagă cărbuni aprinși din vatră2. Norvegienii cred că e mai mare păcat să scuipi 
pe foc?. 

Tot la norvegieni este obiceiul ca să se pună deasupra focului doniţa cu lapte, 
pentru ca vrăjile și deochiul să nu poată avea nici o înrâurire asupra «manei» 
vacilor. Alteori aruncă în lapte un cărbune aprins. 

Mai toţi românii cred că «nu e bine» să dai foc din casă, după scăpătatul 
soarelui, că-ți mănâncă lupii vitele de pe câmp. În județul Romanați se crede că 
în momentul când nu se poate aprinde focul, naşte vreo femeie’. 

La walloni, apa primei «scalde» a copilului se aruncă în foc, ca să se evite 
farmecele cele neprielnice”. 

În vechime, multe triburi semitice identificau pe teribilul lor zeu cu focul: - 
marele fetiş al strămoşilor lor. 

La ebrei, focul era şi simbolul curăției depline. 

Sfânta carte a parşilor - Zendavesta - priveşte focul ca pe un element sfânt: 

«Nu murdări focul cel veșnic și sfânt cu putreziciuni pline de putoare și nu 
pângări atothrânitorul pământ cu descompusele hoituri»?. 

Scoţia, se crede că e păcat să scuipi pe foc, căci el nu lasă nepedepsiţi pe 
cei ce-i fac o așa de mare necinste 

Dacă focul păzeşte de influențele nefaste ale farmecilor și le ia puterea, el 
îndepărtează și duhurile rele și le paralizează influențele lor dăunătoare asupra omului 
și asupra fiinţelor, în genere. 

La romani era datină ca cei ce asistau la o înmormântare să sară peste foc, 
înadins făcut ca să «scape» de prigonirea zăcașului mort. 

Același obicei îl au și românii și alte numeroase popoare, care simbolizează în 
acest rit superstițios faptul că viii se pot întoarce acasă, iar sufletul mortului nul! 

Ciuvașii Siberiei aruncă după mort o piatră înroșită în foc, spre a se asigura 
astfel că mortul nu se mai poate întoarce ca să le cășune rele, nenorociri, morţi 
în familie sau trib. 

La rușii albi, mirele şi mireasa trebuie să treacă peste o grămadă de cărbuni 
aprinși. 

Chinezii poartă pe deasupra unui lighean plin cu jăratec lectica în care se află 
mirele. 

În Siberia femeia, după naștere sau după «soroc» (menstruaţie), trebuie să treacă 
peste vâlvătaia unui foc, ca să se curețe, să se purifice. 


Wuttke, op. cit., p. 405. 

Librecht, op. cit., p. 318, 361. 

Ibid., p. 335. 

Librecht, op. cit., p. 316. 

Revista Joan Creangă, an. IV, p. 21. 
Ibid., an. IV, p. 48. 

Quest[ions] de Folklore wallon, p. 41. 
Cf. Isaia 6, 6, səq. 

Apud. G. Coşbuc, Albina, Bucureşti, an. IX, p. 88. 
10 A. Lang, Études traditionnistes, p. 98-99. 
11 Samter, op. cit., p. 85. 
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Tot în Siberia, cei ce au venit de la înmormântare trebuie să sară peste focl. 
Chinezii care au luat parte la o înmormântare, sar peste un foc înadins făcut. 
Iacuţii aprind un foc mare pe drumul pe care a trecut convoiul funerar și peste el 
sar toate rudele și cunoscuții răposatului, pentru a se curăți de feluritele duhuri care 
s-au sălășluit în hainele lor. 

După vechiul cult indian, trebuie să se aprindă focuri pe drumul de la groapa 
celui răposat și până în sat. 

Cultul acesta al focului și însemnatele tribute pe care i le dau superstiţiunile și 
doctrinele religioase, în genere, au trecut, pe nesimţite, și în sistemele filosofice. 
Se ştie că stoicii puneau inteligenţa supremă - care cârmuiește lumea - în substanța 
luminoasă a focului «Ethe», pe care-l priveau ca pe izvorul inteligenţelor omenești. 
Oricâtă grijă au pus ei ca să se desfacă de o tradiţie și o credință arhimilenare, 
totuși acestea au fost mai putemice și au învins complet virtutea neclătitului lor 
suflet. 


1. Vezi Samter, op. cit., p. 83, 84. 


CAPITOLUL XII 


Fulgerul, trăsnetul 


Fulgerul și trăsnetul fură fenomenele cele mai izbitoare pentru mintea și, mai 
ales, pentru imaginaţia omului primitiv, din toate timpurile și din toate meleagurile. 
Ele fură considerate, deci, cum era și firesc, ca atribute ale celor mai puternici zei. 
Așa, Indra indicul și scandinavicul Thoor; Duar (Donar) al germanilor și slavicul 
Perun; Taranis galicul și Zeus (Jupiter) al clasicilor; Iahve al ebreilor și Sf. Ilie, 
grozavul și stângaciul Sf. Ilie al românilor -— toţi acești zei, mai bine zis căpetenii 
de zei, au ca atribute fulgerul, trăsnetul, de la care la mai toți le vine și numele!. 

Popoarele, necunoscând mijloacele prin care fulgerul lucrează asupra ființelor și 
lucrurilor de pe pământ, și-au închipuit că acel ceva, care nimiceşte tot ceea ce-i 
stă în cale, trebuie să fie o săgeată, aruncată din nori. Era și firesc să-și închipuie 
așa: ei erau vânători și cu săgeata vânau și pedepseau pe cei protivnici, cu ea se 
exercitau la trasul în ţintă. 

Alţii au crezut că o dată cu fulgerul cad și pietre. Și cu toţii au căutat, au 
scobit prin pământ după aceste săgeți, sau pietre ale teribilului zeu. Și, vorba de 
demult: cine caută găsește, ei au găsit, la adâncimi mai mari, sau mai mici, fie 
săgeți de bronz, sau lănci de fier aproape mâncate de rugină, fie pietre cioplite în 
felurite moduri, unelte ale unei vrâste vechi de tot. Și pe aceste lucruri, care se 
credeau că au fost în nemijlocită apropiere de divinitate, le-au găsit vrăjitorii și 
femeile că «sunt bune de cutare sau cutare leac». (De observat este aici așa numitul 
«panteism ritualistic», care revine așa de adesea în credinţe; că adică oricare lucru 
ce vine în atingere cu un zeu, sau servește la slăvirea unei zeități, chiar prin acest 
fapt lucrul acela devine și el oarecum o divinitate, se îmbibează oarecum cu esenţa 
divină2.) 

În Vâlcea, se crede, în popor, că săgețile de-o anumită formă, de fier sau de 
bronz care se găsesc prin pământ sunt picate din trăsnet. 

O astfel de săgeată se spală în 3 ape și rugina ei cu apa în care s-a spălat 
se dă celui care are junghiuri, celui pe care «îl ţin junghiurile». Când cad din cer, 
se crede că ele merg în pământ 9 stânjeni și că pe fiecare an ies câte un stânjen, 
așa că la 9 ani ies la fața pământului. Credinţa noastră că stângaciul de Sf. Ilie 
aruncă săgețile de trăznet, o găsim și la slavii sudici?. 

La germani, se crede că piatra căzută din fulger se afundă, se duce 7 stânjeni 
în pământ și că pe fiecare an se saltă cu un stânjen, așa că la 7 ani, după ce a 
trăsnit, se saltă la fața pământului. Se crede [de] asemenea că pietrele acestea sunt 


1 Encycl/opedie] Larousse. La romani, era venerat nu numai Jupiter și trăsnetul lui, ci și locul unde /râsnise. 
Se închidea cu un zid și nu mai era îngăduit nimânui să calce pe el. Același obicei îl găsim și la vechii 
peruvieni. 

(La români un copac etc. trăsnit, e privit cu o evlavie plină de teamă și e ocolit.) F. Librecht, op. cit., 
p. 400. 

2 Exemple sunt destule, oriunde le cauţi. Este de-ajuns să spunem că la vechii indieni rugăciunea fu 
diviniaată, ca geniul pietăţii sufletului omenesc, în Brahma. De aici o fază, o epocă a religiunii indice: 
brahmanismul. Vezi la nr. 5, în Notele de la urmă. 

3 Krauss, Wolksglaube..., p. 11. 
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bune de vrăjit. Sunt bune și de leac: de orbal;, de aprinderi de piept. Se descântă 
cu ele și vitelor bolnave. Ba se întrebuințează și ca talismane (amulete, baiere) 
pentru copii şi ca leac pentru pomii care nu rodescl. 

În Danemarca, în unele case, pietrele din fulger sunt apărătoare de fulger și 
țăranii țin foarte mult la ele. Se crede că, dacă le atâmi pe cap, te feresc de visuri 
urâte. Se pun și în clădirile nouă. Sunt bune, cred ei, pentru a descânta, ca laptele 
să facă «cojoc»? de smântână. 

În toată Germania, se crede că o piatră de trăsnet (Blemnit) pusă pe coama 
casei o fereşte de trăsnet’. 

În România, piatra de trăsnet se poartă atâmată la gât, ca amulet. Poetul Coşbuc 
ne spune că a văzut la gâtul unei fetițe din Gorj un amulet compus dintr-un vârf 
de săgeată de cremene puţin cam roșietică, înfășurat în frunză bine mirositoare de 
dumbravnic și pus într-o pungulițţă de postav roșu. Credea fetița că «scumpetea» 
ce-o purta la gât e piatră ce cade din cer, când trăznește în apă și că e aducătoare 
de noroc. În istoria romanilor se scrie că, nu la multe zeci de ani după Hristos, 
comandantul [viitor împărat] Galba a văzut odată trăsnind într-un lac din Cantabria 
și a pus oștirea să scurgă lacul și să pescuiască piatra trăsnetului. 

După o muncă colosală au izbutit, în sfârșit, să găsească 12 pietre linse ca 
sticla şi în chip de topor. 

Plinius scrie despre piatra trăsnetului: 

«Sotacus (un autor mai vechi) cunoaște două feluri de piatră a trăsnetului: una 
neagră şi una roșie: și amândouă seamănă cu topoarele. 

Cea neagră ajută la cucerirea cetăților şi la prinderea flotelor... 

Se mai cunoaște și un al treilea soi, care, însă, este foarte rar şi e căutat cu 
multă stăruință de vrăjitorii din Persia». Superstiţia că piatra fulgerului face minuni 
o au toate popoarele, nu numai din Europa, ci și cele din Africa, China, Japonia€. 

Dar nu numai piatra trăsnetului fereşte de trăsnet; popoarele cunosc și plante 
care pot apăra casele de «mânia» Sfântului Ilie. 

La români, fulgerul, șarpele din nori, se poate goni cu băţul de alun, după 
cum şarpele de pe pământ nici nu se atinge măcar de cel ce are la el un băț de 
alun. 

În Tirol, când e furtună, oamenii aruncă pe foc urzici, culese în ziua de Sânzâene, 
și se cred apăraţi de trăsnet. 

În Italia, pun o urzică, culeasă pe la Sânzâene, sub crucea ferestrei, când e 
vremea grea, ca s-o vadă fulgerul și să treacă înainte. 

Şi la români, urzica este socotită că poate să apere de trăsnet. Se poartă ca 
amulet, mai ales de tineri, în ziua de Sf. Gheorghe. 

Salcia, nu numai când se pune ca «împroon» la Sf. Gheorghe, ci totdeauna e 
apărătoare de trăsnet. 

Mlădiţa de salcie de la Florii o ţine țăranul după icoană și totdeuna vara, când 
e furtună, ia mlădița de după icoană și o pune în mijlocul casei, ca s-o ferească 
de trăsnet. Mulţi umblă încinși tot anul peste mijloc, pe piele, cu o cunună de 
mlădiţe de sălcii de la Florii, pentru durere de şale și pentru mușcătura de șarpe. 


1 Wuttke, op. cit., p. 88. 

2 Expresie din Vâlcea pentru: smântână multă, smântână groasă. În descântece, fulgerul apare ca o păsârică 
albăstruie - la toate popoarele fulgerul e albastru; ori e bici de foc, al cărui plesnet uriaș e tunetul, sau 
este, în fine, șarpe-balaur care bate mările cu coada (G. Coșbuc în Albina, Bucureşti, VII, p. 198). 

3 Meyer, op. cit., pag. 199. 

4 Gh. Coșbuc, Albina, an. XI, nr. 1. 
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Dar aici credința se raportă la fulger (numit în descântece: «şarpe»), nu la șarpele 
adevărat. 

În ajunul Sânzâenelor, țăranii culeg flori numite sânzâene și le aruncă seara pe 
acoperișul casei, de obicei făcute cununi. Ca și urzica, au puterea de a îndepărta 
fulgerul; tocmai de aceea se pun pe acoperiș, pe locuri înalte, ca și salcia pe stâlpii 
cei mai înalţi ai porţii, sau ca urzica, în vârful armindenului: paratrăznete ale 
poporului: Sânzâenele aruncate pe casă în buchete, ori în cununi se lasă acolo toată 
vara. 


* 


Pietrele în formă de săgeți (Belemnitele) sunt bune pentru a împiedica diareea, 
colicele ș. a. Aşa se crede în Elveția și Germania. În Suedia, există și acum credința 
pe care o găsim în Franța?, că adică o piatră de fulger se duce în pământ 7 
picioare şi iese pe fiecare an câte un picior. Praful lor se crede că e bun contra 
reumatismului şi contra bolilor dobitoacelor. În mreaja în care s-a pus o piatră de 
fulger, trăsnet, vine peștele cu duiumul. 

În Haute-Bretagne, țăranii cred că topoarele sau cuţitele lustruite de mâna 
omului, cum și unele cremene rotunde sau lungăreţe care se găsesc pe câmp, au 
căzut din cer pe timpul furtunii. 

Cu aceste mici pietre se fac salbe, care se atâmă la gâtul copiilor, pentru a fi 
feriți de boale. 

Dar proprietatea cea mai recunoscută a acestor pietre este că păzesc de fulger 
casa, sau omul la care se găsesc. 

Această superstiție se găsește mai la toate popoarele lumii. Pietrele acestea se 
pun pe fereastră sau într-o gaură în zidul caselor, pentru a le feri de trăsnet. 

Cine este trăsnit și ce este trăsnit? 

La români, se crede că Sf. Ilie «are ordin», «are poruncă», să trăsnească pe 
diavol, oriunde s-ar întâmpla să se ascundă acesta. În turla bisericii de s-ar ascunde, 
Sf. Ilie, năprasnic cum e el, dă în turlă să «mântuie» pe diavol. 

De aceea, se zice că omul nu trebuie să stea oriunde, atunci când tună și 
trăsneşte. Pisica și câinele, animale la care se aciolează diavolul, să se îndepărteze 
de el, că Sf. Ilie «nu știe multe»: trage oriunde vede că s-a ascuns necuratul. 

Dar şi pe acei nelegiuiți îi trăsneşte «Sfântuleţul», căci lucrează lucrurile 
Necuratului. De aceea se zice la ţară unuia care vorbeşte blestemăţii: «Trăsni-te-ar 
Sfântul, să te trăsnească!» (Vâlcea). Pentru vâlceni, trăsnirea din senin este semnul 
unei mari nelegiuiri care este astfel pedepsită?. «Trăsnit» se zice celui care este 
arțăgos, sau celui care a cam «prins ciocârlanul de coadă», «a furat luleaua neamţului» 
(Vâlcea). 

Într-o poezie populară’ se arată foarte plastic credința poporului că Sf. Ilie «nu 
rabdă» pe cei nelegiuiți, dacă îi «rabdă pământul»: 


«Bine vorba nu sfârșea: Pe Stoian popa-l lovea, 


Pe loc cerul se-aprindea, Și în cenușă-l prefăcea.» 
Și trei fulgeri repezea, 


l1 Ibid,, VII, nr. 8. 

2 Sébillot, Folklore de France, tlome] IV, p. 68. 

3 Din Sébillot, op. cit., pag. 53-56, v. 1. 

4 La romani era semn râu: Non alias caelo ceciderunt plura sereno, Fulgura. (Vezi Georgica, |, v. 487-488.) 
5 V. Alecsandri (colecţlia] [de Poezii populare...]), Vidra. 
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La vechii ebrei tot nelegiuirea era pedepsită cu trăsnetul. lată ce citim în Biblie: 


«El (Iahve) ascunde în mâinile sale fulgerul, și-l aruncă asupra 
celui ce-i stă impolrivă »; şi aiurea: 

«Foc merge înaintea lui (Iahve) și cu flăcări mistuiește din toate 
părțile pe neamicii lui. Fulgerele sale luminează lumea Pământul vede 
și se cutremură munţii, ca ceara se topesc înaintea lui Iahvèĉ». 


l. Cartea lov, cap. 36, v. 32. 
2. Psalm 97, v. 3—4. 


A CAPITOLUL XIII 
Soarele 


Înainte ca religiunea să fi ajuns acolo ca să proclame că Dumnezeu trebuie pus 
în imperiul absolutului și al idealului, adică în afară de lume, un singur cult fu 
rațional și ştiinţific: acest cult fu cultul soarelui (Renan). 

În timpul în care se răspândi creștinismul în imperiul roman, soarele era considerat 
ca Dumnezeu universal. Cultul său servea oarecum ca o legendă religioasă și politică 
între toate populaţiunile, oricare le-ar fi fost neamul sau limba lor, credinţele lor 
îndeosebi. Fiecare, zice Lucian!, vede cum soarele strălucește în țara sa și cu toate 
că îl socotește ca fiind al său, zeul este al tuturora, era zeul cel adevărat: «Deus 
certus», cum îi zicea împăratul Aurelian. 

Toţi, de asemenea, numeau soarele cu același calificativ, acela de stăpân sau 
domn. Baal, Adonâi sau Adonis, Kvptoc, Dominus aveau aceeași însemnare. De la 
un capăt și până la celălalt al imperiului, toată lumea numea prima zi a săptămânii 
ziua soarelui, sau ziua Domnului“. 

Marele astru era proclamat astfel domn și stăpân al imperiului roman. Sol, 
Dominus imperii Romani». 

La toate popoarele, soarele nu fu numai zeificat, ci fu pus căpetenie peste 
cohorta celorlalţi zei. I se şi cuvenea acest loc de cinste, fiindcă el, cu strălucitoarele-i 
raze risipea întunericul care ne înspăimântă și pe noi și, cu atât mai mult, pe cei 
care nu cunoșteau nici una din legile naturii. Așa fură zeii solari cei dintâi și cei 
mai puternici zei. Romanii aveau pe Jupiter al cărui imperiu, cerul, era contopit 
cu el. Așa, Horatius printr-o frumoasă, nimerită metonimie, se exprimă astfel în 
prima lui odă: «...manet sub Jove frigido, (venator) immemor tenerae conjugis». 
Grecii aveau pe Zeus, egiptenii pe Ra, medo-perșii pe Ahura-Mazda (Ormuz) ș.a. 

D. Strajan se exprimă astfel despre popoarele Orientului, în special despre 
indieni: «Fără adăpost sigur, fără organizaţie socială, fără mijloace îndestulătoare de 
apărare, ignorant în mijlocul naturii bogate și măreţe a Orientului, frumoasă și 
înfiorătoare în același timp, cea mai adâncă impresie o făcea asupra omului primitiv, 
de o parte, întunericul nopţii care ascundea în sânul său fiarele sălbatice, pentru el 
tot atâtea fiinţe misterioase şi rele, și de multe ori vijeliile şi uraganele pustiitoare; 
de altă parte, lumina focului și a zilei, care alungă întunericul cu prăpastiile lui și 
readuce siguranţa și veseliaîy. 

Cuvintele acestea zise despre ari se potrivesc tuturor popoarelor, în masa cea 
mai considerabilă a lor, se potrivesc pentru vulg. 

Și pentru a-i da noi puteri soarelui, oșteanului veșnic biruitor al întunericului, 
pater-familias aric se scula de dimineaţă, aprindea focul sfânt, locţiitor și reprezentant 


Fr. Cwnot, Les mystères de Mithra, p. 156, apud. V. Ermoni, op. cil. 

În limba germană: Sonntag = ziua soarelui. 

V. Emoni, La Religion de l'ancien Egypte, 140, 141. 

Strajan, Chestiuni literare, vol. II, p. 16. lar E. Veron zice, la același, că: «lubirea de lumină și frica de 
întuneric sunt cele dintâi și cele mai statomice simţăminte omenești, mai vii la copii ca la cei adulți, și 
la popoarele în stare primitivă decât mai târziu». 


AUN- 
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al soarelui pe pământ, și în el vărsa băutura Soma! ca întăritoare și pentru Agni 
(focul, ignis) şi pentru Indra, zeul luminii cerești. 

Strigătele de bucurie, imnuri în germene, deveniră cu timpul imnuri în adevăratul 
înțeles al cuvântului și proslăviră la ari revărsarea zorilor. lată unul din aceste 
imnuri: 

«Auroră, vino glorioasă şi urcă-te în cer strălucitoare de lumină. Fie ca vacile 
cereşti cu părul roşu (personificarea norilor care se roşesc la apropierea zorilor) să 
te aducă la casa părintelui de familie care îţi oferă aceste libaţiuni! Auroră! fiică 
a cerului, pe acest car fericit şi măreț care te poartă, vino astăzi în sânul unei 
familii gata a te onora cu sacrificiile sale. O! strălucită auroră, paserea, omul, 
patrupedul, la reîntoarcerea ta pe cer, vin întru întâmpinarea ta din toate părțile. 
Tu radiezi şi strălucirea ta se comunică universului. Auroră! fiii lui Canva doresc 
favorurile tale şi te invocă prin imnurile lom?. 

La vechii egipteni se credea că chiar și zeii scot strigăte de bucurie când văd 
soarele urcându-se în ceruri. 

Un imn către Ra zice: «Laudă ţie! Când tu circuli pe firmament, zeii care te 
întovărășesc scot strigăte de bucurie!» 

Psalmistul așteaptă cu cântec de harpă şi de chitară revărsatul zorilor: 

«Deşteaptă-te, suflete al meu! 


Deşteaptă-te, harpă și chitară! 
Să deștept zorile » 


În Psalmul 104, v. 2, Psalmistul zice lui Dumnezeu: 
«Cela ce cu lumina, ca cu o mantie le-ai învelit» 
Întunericul este dat pe seama morţii şi a groazei: 


«Scosu-i-ai din întuneric și din umbra morții» 


Pentru ebreu, nimic nu era mai înspăimântător ca întunericul. Pentru el, pedeapsa 
cea mai mare era aceea de a fi aruncat în «întunericul cel mai din afară». Acolo 
era «plângerea şi scrâșnirea dinţilor». 

De altfel, poporul nostru și poporul roman și grec nu şi-au putut închipui iadul, 
infernul, decât ca pe nişte împărăţii ale veșnicului întuneric. În Infernul lui Dante 
găsim aceeași credință: 


«Şi mă aflam pe pragul prăpastiei de chinuri, 
De unde se înalţă eternele suspinuri, 
Ce necurmat răsună ca tunetul cumplit. 


Ș-atât era de-adâncă, de neagră-nviforată, 
Că vrând a mea privire în fundu-i să străbată, 
Prin negurile dese, nimica n-a zārit. 


Ne scoborâm în lumea de soare părăsită, 
Mi-a zis atunci poetuls cu faţa-ngălbenită: 
Voi merge înainte, tu vino după minef.» 


Explicaţia în Note la urmă (Nota 6). 
Strajan, op. cit., p. 25, 26. 
Psalm 57, v. 9, cf. Ps[alm] 108, v. 3. 
Ps(alm] 107 v. 14. - A se mai compara: Jov (cartea), cap. 3 v. 5, 9; cap. 5, v. 7; cap. 9, v. 5, 6, 7; 
cap. 15, v. 21, 22; cap. 22, v. 13, 14, 28; cap. 23, v. 17; cap. 30, v. 26; cap. 33, v. 28; cap. 17, v. 13; 
cap. 18, v. 18. 
Vergilius. 
Trad[ucere] de Gane, Poezii, col[ecţia] Șaraga, lași, cântul IV. 
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Nu 
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Din emblemele date zeilor, se vede care era zeul luminii și care zeul întunericului. 
Zeul luminii avea ca emblemă, semn al puterii sale, sceptru de fildeș: 
«Celsior ipse (Juppiter) loco, sceptroque innixus ebumov» . 

Iar Pluton, zeu al Infernului și al Întunericului, are ca atribut tronul de abanos; 
caii carului său sunt negri și sacrificiul său consta din doi tauri negri jertfiți la 
umbră deasă, la întuneric. 

Se pare că un ecou al cultului luminii îl păstrează și cultul creștin. Fenomenul 
acesta îl cunoaștem: cum adică în cultul creștin s-au strecurat «pe sub mână» și 
s-au păstrat rămășițe păgâne. Dar aceste rămășițe, privitoare aici numai la formă, 
nu sunt vătămătoare. 

Această rămășiță este, pe cât se pare, ciclul de cântări de la Utrenie, numite 
cu termen slav, Svearilne, Svetelne; cu termen grec, Fotagogice, Eotinale (Eutinale)? 
și cu termen român, Luminânde, «care se cântă după Canoane, spre lauda și 
chemarea luminii3.» 

Aceste imnuri în cinstea luminii și [a] lui Hristos le găsim indicate și într-o 
scrisoare a lui Plinius Junior? către Traian: 

«Spuneau însă (creştinii) că vina sau greșeala lor cea mai mare era că se 
obișnuiseră ca la zile hotărâte să se adune înainte de a se face ziuă şi să cânte 
în cinstea lui Hristos... (Affirmabant autem hanc fuisse summam vel culpae suae 
vel erroris, quod essent soliti, stato die, ante lucem convenire carmenque Christo, 
quasi deo, dicere... 5). 

Am zis, la început, că cultul soarelui a fost cel mai raţional cult și aceasta 
fiindcă soarele este cel mai mare binefăcător al lumii. Adăugăm acuma că cultul 
lui este și cel mai răspândit. Cuvintele lui Coşbuc sunt foarte adevărate: 


«Şi care, și tunme-n pripoare Făptură tu dând dimineţii, 
Pe umede coaste răsar - Eşti singur fiinţa vieţii 
Sunt toate-ale tale, tu Soare! Şi-al lumii altar...» 


Binefăcătoarea influență a soarelui este proverbială. 

Vâlceanul - când vrea să spună că cineva s-a procopsit, s-a chiaburit, i-a mers 
bine într-o afacere - zice: «L-a văzut soarele»!7. Este una din expresiunile care 
sunt foarte plăcute și cu înţeles în urechile, în auzul lui. La români, se descântă 
la soare, într-o boală numită Soare-sec, adică o durere provenită din insolaţie. 
Boala se manifestă de la răsăritul și până la apusul soarelui, încetând în timpul 
nopţii. Descântecul de soare-sec (vezi cuvintele în Poezii populare... de Gh. Dem. 
Teodorescu, p. 396) se face ocolindu-se capul bolnavului cu 9 pietricele de gârlă, 
de la dreapta spre stânga, pe când el se uită să vadă soarele într-un vas cu apă 
neîncepută, în fântână, sau într-o găleată scoasă dintr-un puț. 

La germani, frigurile «se descântă» astfel: bolnavul se roagă de trei ori la 
răsăritul soarelui și îndreptat către el: «Dragă Soare, coboară-te și ia cele 77 de 


1 Ovidius, Metamorfoze, lib[er] 1, c. IV, v. 16. 
Troienii consacraserā ca victimă a soarelui un miel alb (Dupuis, op. cit., p. 348). 
Romanii jertfeau o oaie neagră «furtunei» şi una albă prielnicilor zefiri (cf. Aeneis, III, 120: «Nigram 
Hiemi pecudem, Zephyris felicibus albam». Cf. Hom[er], Iliada, 111, 103). 
Şi Exapostelărion (Exapostilării). 
Tipic bisericesc, 1851, tiplografia] Anton Pann, București, la fine. 
Scriitor de mare valoare și orator distins. Născut la 62 d. Hr. și mort la 113. 
Epistolae, X, 96. 
Ziarul unui Pierde-vară: Faptul zilei. 
În Vâlcea, când se încăpriorează casele, se pun întâi căpriorii, care vin la răsânit. E o regulă sfântă pentru 
dulgheri. Și acest fapt trebuie privit tot ca un omagiu [adus] soarelui. 
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friguri ale mele!», după care urmează «o coadă» creștină, a descântecului: «în 
numele Tatălui ș. a. m. d.». 

Cultul luminii, în genere, și, în special, al soarelui, a fost și este cel mai întins. 

Grecii adorau lumina sub felurite feţe: Zeus era soarele, cerul luminos; Apollo, 
zeu al luminii; Artemisa era luna; focul casnic era adorat sub numele de Hestia; 
aurora, adorată sub numele de Eos; curcubeul cu numirea de Iris; focul ceresc, 
manifestat prin fulger, și focul terestru, utilizat în industrie, era adorat sub numele 
de Hefaestos. Cultul soarelui, apogeu al Naturismului, îl găsim la neamurile tătarice, 
la care cel mai mare era zeul cerului luminos al zilei, care era numit de tătari: 
Tenghere-Caira Can, finii: lumala, volugii: Torom; ostiacii: Turum. 

Pieile-roșii cred că zeul cel mai mare este cerul luminat al zilei: Manitu. 

Eschimoșii Americii adoră un singur zeu bun: al cerului, numit Torugars. 

Australienii adoră pe zeul cerului - Coyau, Peiamei, — care cred că a făcut 
toate. 

Melanezii (papuaşii) adoră soarele - Mangundi - care se arde singur și reapare 
întinerit. 

Polinezienii adoră pe zeul soarelui, Mani și pe Zeița lunii, numită Mania. 

La chinezi, tot cerul luminos este elementul material, văzut, de care au legat 
noțiunea despre ființa atotputemică. 

Cultul soarelui și al luminii sale îl mai găsim în Mexic, Guatemala, Peru, 
Brazilial. 

Soarele, la egipteni, era personificat în zeul Osiris, a cărui soră, Isis, era 
personificarea lunii. Egiptenii clădiseră, în cinstea soarelui, orașul Heliopolis, «orașul 
soarelui» și un templu care avea statuia lui Osiris?. 

Fenicienii îndumnezeiseră soarele, luna și stelele, și le priveau ca singurele cauze 
ale producerii și distrugerii tuturor ființelor... 

Soarele, cu numele de Hercule, era marea lor divinitate. (Hercule, orice s-ar 
zice, nu e un principe grec, faimos prin aventurile lui, îmbrăcate cu miraculosul 
poeziei și cântate din veac în veac; - el este astrul puternic care însuflețeşte și 
fecundează universul). 

Troglodiţii închinaseră soarelui o fântână. Blemmyi, - popor situat la granițele 
Egiptului şi ale Etiopiei, sacrificau victime omenești în cinstea soarelui. 

Divinitățile luate ca martori în tratatul cartaginezilor cu Filip, — fiul lui Demetrius 
- sunt: Soarele, Pământul, Râurile, Livezile (pajiştele) și Apele? 

Insula Rodos era consacrată soarelui, în cinstea căruia se ridicase o colosală 
statuie, cunoscută îndeobște sub numirea de «Colosul din Rodos». 

Vechii messageţi aveau ca unică divinitate Soarele, căruia îi jertfeau cai. 

Orfeus socotea soarele ca cel mai mare zeu, și, suindu-se pe un vârf de deal, 
aștepta răsăritul lui spre a-i da lauda cuvenită. 

Corul din Oedip de Sofocle invocă Soarele ca pe primul dintre toți zeii și 
căpetenie a lors 

Sălbaticii Americii de Nord nu fac nici o învoială (pact), fără a lua de martor 
şi garant soarele, așa cum face Agamemnon în poema lui Homer, sau cartaginezii 
în Polybius$. 


La Grasserie, op. cit., p. 134 seq. 


Dupuis, op. cit., p. 28. 
Ibid., p. 34-35. 


1 

2 Dupuis, op. cit., p. 14. 
3 Ibid., p. 16-17. 

4 Ibid., p. 22. 

5 
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Soarele este zeul pe care l-au adorat toți oamenii, pe care l-au cântat toţi 
poeţii, pe care l-au pictat și l-au reprezentat, sub diverse embleme și o sumedenie 
de nume, pictorii și sculptorii care au împodobit templele închinate Naturii! Astfel, 
chinezii au vestitul lor Ming-Tang, templu al luminii; perșii au monumentul lui 
Mithra. Chiar şi artiștii creştini nu aruncă cu totul moștenirea, atavică oarecum, a 
cultului datorat soarelui. La încheietura brațelor crucii vezi adesea, sclipind ca un 
nimb, chipul rotund și poleit cu aur al soarelui. E o reminiscență care ne place și 
nouă și artistului, a cărui minte nu poate concepe, - omenește vorbind, nici nu se 
poate concepe, - ceva mai măreț și mai strălucit ca soarele. 

Plato însuși numește soarele fiu unic al lui Dumnezeu. 

Superstiţia a luat înaintea higienei (medicinei), arătându-i calea și învăţând-o 
să tălmăcească tinerele ei regule din vechile, străvechile simboale ale ştiinţei sale 
oculte. 

Astăzi, higiena spune că razele solare au puteri curative și omorâtoare de microbi 
(bacili). Superstiţia a spus cu mult mai înainte acest adevăr, ascunzându-l sub 
hainele profundului simbol: Apollo era și zeu al şoarelui, dar și al vindecărilor 
(tămăduirilor), - pentru care cuvânt pe vechile monumente îl găsim reprezentat cu 
atributele lui Esculap (Asclepios): în mână cu un baston pe care stă înfășurat un 
șarpe. 

Pentru poporul român soarele este o ființă vie și sfântă: «Sf. Soare». Avem 
destule dovezi că soarele este crezut sfânt de poporul nostru. Într-un descântec de 
dragoste i se zice soarelui: 

«Soare, soare, sfinte soare! 


Eu mă rog sfinţiei tale 
Sa-mi dai trei raze de-ale tale?» 


Într-o poezie populară găsim: 


«Câte stele lucitoare 
La un loc cu sfântul soare?» 


lar în alta: 


«Soare, soare, sfinte soare, 
Ține, ține ziua mare, F 
Că mi-e mândra călătoare .» 


În altă colecţie citim că Luna zice către fratele său, Soarele: 


«- Alei, frate luminate, 
Trupușor fär’ de păcateS.. „» (sfânt). 


El este, pentru poporul român, un tânăr foarte frumos, a cărui față e atât de 
strălucitoare, încât luminează tot pământul. Soarele se plimbă zilnic pe bolta cerească, 
ca să lumineze pământul. În această călătorie, el nu merge pe jos, ci merge călare: 
până la prânz călărește pe un bivol, de la prânz până la amiază călăreşte pe un 


lbid., p. 100. 

Păsculescu, Literatura populară română, vol. Il, p. 124. (Ed[ițiunea] Acad[emiei] [Române)]). 

lamik și Bârseanu (A,) op. cit., p. 398. 

lbid., pag. 121. 

V. Alecsandri, Poezii populare..., Soarele și Luna. Fiindcă e «curat» și «sfânb», o femeie, la «soroc», nici 
nu trebuie să se uite la soare, câ îl «spurcã». Să nu se dea gunoiul spre soare-răsare, ci spre soare-apune 
(la români). La romani, o foarte veche oprire religioasă glăsuia că nu trebuie să arunci apă spre soare. 
Tot în această ordine de idei, la romani nu se îngăduia ca o femeie, in menstruis să ocolească ogorul, 
făcând vrăji. la răsăritul soarelui. (Plin[ius) H/istoriae] N/aturalis, libri] XXVIII, 78, apud Wissowa 38-39.) 
Femeile române îşi îngroapă menstruele («florile») ca să nu pângărească fața sfântului și curatului soare. 
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cal, iar de la nămiezi până seara, pe un leu. Unii însă pun numai bivolul și calul 
sau leul. După ce a cinat (la apus), soarele își urmează călătoria pe tărâmul celălalt, 
pe jos, încunjurând pământul pe la marginile lui până ajunge iar la răsărit, unde 
sosește dimineaţa și-și reia calea din ajun. Sau drumul pe care-l face după ce 
apune, îl face prin niște subterane sau tainițe, sau bolte ascunse pe sub pământ. 

Sunt și unii care cred că tot drumul de pe cer îl face soarele călare pe un leu. 
Seara, leul fiind ostenit, se duce de se culcă împreună cu soarele, într-un loc 
întunecos, de unde sunt duși la răsărit, pe când ei dorm duși, fiind transportați de 
niște monștri mari, spre a răsări dimineaţa. Dacă monștrii au lăsat pe soare și pe 
leu să se odihnească în pace, soarele răsare frumos și strălucitor, arătând lumii că 
e vesel; iar dacă n-a fost lăsat să se odihnească, atunci soarele răsare posac și 
înnegurat, sau nici nu se mai arată lumii, ca să-l vază, ascunzându-și faţa în nori. 

Leului i se urăște să șadă mereu în dreptul nostru, de aceea iarna fuge mai 
încolo de noi, făcându-ne să-l rugăm să vie iar. 

La grecii vechi, Helios-Hyperion, strălucitorul care merge pe sus, după expresiunea 
lui Homer, iese de la răsărit din cursul profund al fluviului Ocean, sau dintr-un 
lac format de acest fluviu și, ridicându-se deasupra pământului, se urcă în cer pe 
a cărui boltă solidă înaintează încet, ca la deal’, căci se tot suie mereu până la 
mijlocul cerului - cum îi zice Homer culminaţiunii —, iar de acolo începe să se 
scoboare către apus, mergând tot așa de tacticos ca și la suire, până ajunge la 
pământ și se scufundă în fluviul Ocean. 

Nici Homer și nici Hesiod nu ne spun cum trece soarele apoi de la Oceanul 
de apus la cel de răsărit. 

Dar poeţii posteriori spun câte ceva, d[e] plildă] că soarele, apunând, se culcă 
într-un așternut de aur, opera lui Hephaestus (Vulcan), așternut înaripat, care cât 
timp doarme soarele, îl duce repede pe fluviul Ocean, încunjurând pământul de la 
apus la răsărit. 

În Rig-Veda, discul soarelui e asemănat cu o roată înflăcărată care aleargă pe 
cer, şi această simplă și primitivă idee grecii o dezvoltară în poezia lor și din roata 
ariană scoaseră un car, la care sunt înhămaţi cai luminoși de te orbesc, și care 
răsuflă pe nările lor lumină și flăcări; iar Helios deveni falnicul conducător al acestui 
car supranatural, mânând caii stând în picioare. Nu-i vorbă, carul și caii de foc ai 
acestuia i-a dat românul Sfântului Ilie: chestie de asemănare de nume între Elios 
și Ilie, de care avem atâtea exemple în mitologie?. 

Poporul nostru mai crede că soarele este ochiul lui Dumnezeu, e scaunul lui 
Dumnezeu, e fața lui Hristos. Soarele este ochiul lui Dumnezeu de ziua; luna este 
ochiul lui Dumnezeu de noaptea. 

Să nu mături, zice poporul, dominoa de dimineață în fața soarelui, că colbăieşti 
[«împrăfoșezi»] fața sfântului soare€. În credințele poporului nostru, soarele și luna 
sunt fraţi. Soarele a vrut să se căsătorească. 


«Umblă, frate, mândrul Soare, > > ya 


Umbiă, frate, să se-nsoare Și potrivă nu-și găsea, 
NouA ai (ani) Ca sora sa Ileana, 
Pe nouă cai... Ileana Cosinzana...» 


La noi se crede că se suie pe bivol, căci este coastă grea de suit. 
l. Otescu, op. cit, p. 60 sa. 
Voronca, op. cit., p. 314. 
Șezâtoarea, an. l, p. 276. 
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De atunci i-a blestemat Dumnezeu și pe ea, şi pe el: 


«- Tu, lleană Cosinzană, Zi şi noapte plini de dor, 
Sufleţel fără prihană, Arşi de foc nestingâtor, 
Și tu, Soare luminate, Veşnic să vă alungaţi, 
Trupuşor făr'de păcate! Cerul să cutreieraţi 

Cu ochii să vă zăriţi, Lumile să luminaţi » 


Dar să fiţi tot despărțiți. 


Și în mitologia clasică întâlnim această pereche, aceşti zei ai luminii și frați: 
Apollon era frate cu Diana. 

O superstiție la noi, comună cu a bulgarilor, este că luna și soarele aveau la 
început o lumină egală. Luna însă se tot lăuda că ea este mai frumoasă decât 
fratele ei. Atunci soarele, supărat foc, a luat o baligă de vacă și a azvârlit-o lunii 
în față, ca să nu mai aibă cu ce se lăuda. De atunci, a rămas luna cu o lumină 
mai slabă ca a soarelui?. Aşa se crede în Vâlcea şi se mai adauge că un păstor 
ar mai fi curăţit-o, că cerul era pe atunci aproape, de «dai? cu mâna de el». 

Și de atunci se vede în lună chipul binevoitorului păstor cu turmă, cu câini, 
cu totul. (În Vâlcea i se mai zice lunii și «lumină»: era «lumina» sus; nu e lumină» 
de cu searăy.] Păstorul acesta al credințelor poporului nostru, nu cumva este clasicul 
Endymion din peştera Latmos, păstorul care făcea parte dintre cei trei? favoriţi și 
iubiți de sălbateca și aspra zeiță Diana?... 

Vâlcea și în Muscel mamele, sau femeile, în genere, opresc pe oricine să 
mănânce în sfinţitul soarelui, «că în timpul ăsta prânzeşte și soarele, mâncând un 
corm de prescură și bând un pahar cu vin, şi d-aia, de mănânci în timpul asfinţitului, 
te doare capul“. În Vâlcea, faci bube dulci la gură. Pe alte părţi, i recomandă 
- şi în Vâlcea, - să nu dormi la asfinţitul soarelui, că te doare c apul?. 

Sau: când sfințește soarele, să nu mănânci, că faci caș la gură . 

În credinţele poporului german, se observă aceleași opriri și aceleași sancţiuni 
superstițioase“. 

Toate acestea își au obârşia în altă credință. Poporul își închipuie că soarele, 
la scapătul (apusul) lui, intră în luptă cu întunericul și lupta aceasta fiind dureroasă 
pentru soare, omul, care este legat în mod magic cu favoritul său astru, trebuie 
să-și taie din plăcerile vieţii, compătimind cu acela care.se luptă cu vrăjmașul, 
neîmpăcatul și comunul lor vrăjmaș. Această credință este poate în domeniul 
inconştientului pentru popor, însă existența eflorescenţei ei, -~ a sancţiunilor de la 
opririle de mai sus, - ne dovedește lămurit că ele trebuie să-și fi luat naștere prin 
acest proces psihologic din sufletul primitivului. Avem și alte dovezi. 

Arii, la apusul soarelui, scoteau strigăte de deznădejde, nefiind siguri dacă va 
mai fi cândva dimineaţă, dacă Indra va birui pe puternicul său dușman: Întunericul, 
sau dacă va cădea învins de crudul său vrăjmaș. De aici băutura Soma, oferită de 
pater-familias, în zori, «slăvitului» în lupte, Indra. 

Aceasta ar fi o explicare. 

O alta pare a fi dată de E. Veron?. 


1 V. Alecsandri, Poezii populare..., Soarele și luna. 

2 Cf. Șișmanof, Légendes religieuses bulgares, p. 4. 

3 Pentru dădeai, puteai da, se putea da. 

4 Zeul Pan și Gigantul Orion. 

5 C. Rădulescu-Codin, Sărbători, p. 109. 

6 Șezdtoarea, an. VI, p. 25. 

7 Ibid., an. III, p. 47. Cf. loan Creangă, an. 1l, p. 271. 
8 Wuttke, op. cit., p. 290. 

9 E. Veron, La Morale, p. 35. 
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«...Dar dacă trebuie ca omul să dea zeilor ceea ce are el mai scump, el trebuie 
să se lipsească de acel ceva. Iată ideea de lipsă, de uitare de sine, de sacrificiu, 
idee strâns legată cu aceea de merit... Dar renunţarea se explică și altfel. Zeii, la 
început, au fost concepuți ca puteri pizmașe și rele. 

Tot ceea ce putea fi mai natural: pe atunci, și între oameni, cei mai periculoși 
pentru semenii lor, erau și cei mai puternici. 

Puterea nu putea fi concepută altfel, decât ca o ușurință de a despuia pe cei 
slabi. Deci, zeii găseau o plăcere în a privi cum suferă oamenii». 


* 


Rămășițe ale unui cult solar, și mai evidente decât cele amintite, avem în 
Muntenia, la plângerea și veselia cu ocaziunea închipuitei morţi și învieri a unei 
păpuși, [denumită] Caloianul!. Când seceta ține mai multe săptămâni, femeile și 
fetele fac, din lut galben frământat, un om în miniatură, pe care îl numesc Caloian, 
sau Scaloian. 

După ce îl bocesc câtva timp, îl pun într-un coşciug, ca pe mort, îl tămâie, îl 
plâng și îl îngroapă ori la fântână, ori în bozi, cântându-i versul: 


I 
«Caloiene, iene, Să sloboadă ploile, 
Caloiene, iene, Să curgă cu gârlele, 
Du-te în cer și cere: Zilele şi nopţile, 
Sä deschidă porţile, Ca să crească grânele. 
I 
Caloiene, iene, Zilele și nopțile, 
Cum ne curg lacrimile, Să crească legumele 
Să curgă şi ploile, Și toate ierburile. 
III 
Caloiene, iene, Să dea drumul roadelor, 
Caloiene, iene, Roadelor, noroadelor, 
Du-te-n cer la Dumnezeu, Ca să fie îmbelșugată 
Ca să plouă tot mereu Țara toată, lumea toată'.» 


Zilele și nopţile: 


În Dobrogea, chipul Scaloianului se face de fete, în joia din a patra săptămână 
după Paști și se dă pe Dunăre, sau pe baltă. Îl plâng fetele şi se văicărează astfel: 


«Scaloian, Scaloian, Te-a cătat, te-a întrebat, 
Trupuşor de dician! Prin pădurea rară, 
Scaloiţă, Scaloiţă, Cu inima-amară; 
Trupușor de cuconiţă, Prin pădurea deasă, 
Mă-ta că mi te-a cătat, Cu inima arsă.» 


În multe locuri, Caloienii, înainte de-a fi daţi pe apă, stau 3 zile îngropaţi”. 

Spre a putea plânge cu orice preţ, femeile care trebuie să jelească moartea 
Caloianului, se freacă cu ceapă la ochi. După trei zile îl dezgroapă și îl aruncă pe 
gârlă ca să turbure norii și apelet. Acest procedeu magic se aseamănă cu aruncarea 
într-un izvor sfânt a statuiei Cybelei, sau cu aruncarea toacei de lemn în fântână, 
la «fierărib». 

În Vâlcea, când timpul este prea «plointe», «ploios», femeile sau fetele se duc 


la fântână, iau humă (lyt galben)” și fac două chipuri de om: pe unul îl gătesc 


În text: „în ziua Caloianului“ (n.ed.). 

Cf. variante apud Gh. Dem. Teodorescu, Poezii populare române, p. 211 sq. 
Convorb[iri] Literare, an. XIV; T. Burada, O călătorie în Dobrogea. 

C. Rădulescu-Codin, Comorile poporului, p. 44. 

De obicei de culoare vânăâtă (n.ed.). 
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bărbătește, iar pe celălalt, femeieşte: cu testemeluri negre, pe acesta din urmă, dacă 
pe cel dintâi l-au îmbrăcat cu cârpulițe albe: simbolul luminii. Bărbatul se cheamă 
în limba lor Tata']-Soarelui, iar femeia, Muma-Ploii. Bărbatul închipuieşte pe soare 
și este pus pe aripele ori pe capul unei cruci din șiragul care străjuiește fântâna. 
Timpul și «drumul de fier» au şters multe din rusticele obiceiuri, însă n-au putut 
şterge pe acest patriarhal obicei de a se încunjura fântânile cu pomi, copaci umbroşi! 
Și cu şiraguri de cruci, care poartă pe toate feţele lor pomelnicul satului întreg, — 
pe care l-a scrijilat? «scoaba» hamicului «crucem». 

Pe Muma-Ploii o îngroapă cu tot restul unei pristăviri omenești. E destul, cred, 
să amintesc că răsună valea cu fântâna „de jălania lor, şi că i «se ‘dă peste groapă», 
de pomană, o găină sau chiar o gâscă”. 

Ideea principală din bocetele lor este că a înviat Tata']-Soarelui și a răposat 
Muma-Ploii. Prin aceste practice şi cuvinte superstițioase, se îmbie sfântul soare 
să-şi arate fața sa muritorilor care s-au săturat «până în gât» de atâta ploaie. Când 
bântuie seceta, ceremonia se săvârşeşte invers. 

În popor, se zice unei femei îmbrăcate rău şi neglijent că «seamănă cu 
Muma-Ploii». 

Are vreo rudă această mumă a ploii, în altă mitologie? Mi se pare că este 
chiar vechea Hera a grecilor, zeitate principală, care era în legătură cu fluviile, ca 
împărţitoare a ploi. La Argos şi la Sparta își avea cultul ei în acest sensf. 

Mithra, zeul solar al perșilor, se crede că se născuse și murise. El avea și 
mormânt, pe care inițiații vărsau multe lacrimi. Preoții duceau chipul său, noaptea, 
la un mormânt ce i se pregătise înadins. 

Aceeași credință și obicei le găsim și la fenicieni, și la egipteni’. 

La Alexandria, se făceau, cu multă pompă, funeraliile lui Adonis, al cărui chip 
era dus cu mare alai la un mormânt care-i servea de lăcaş de odihnă veşnică. 

Plutarh, în Viaţa lui Alcibiade .şi Nicias ne spune că flota se pregătea de 
nenorocita-i expediție în Sicilia, tocmai în timpul celebrării morții lui Adonis? - 
«când nu vedeai pe străzi decât chipuri de-ale lui Adonis ce murise şi era dus la 
groapă în mijlocul unor alaiuri de femei ce plângeau și-și băteau pieptul - imitând 
în totul trista pompă a înmonmântărilor”». 

Peste tot, din acest ciclu de simbolizări ale morţii soarelui (iama) şi ale invierii 
lui (primăvara) face parte și obiceiul călușarilor de a-și îngropa «capravâ la sfârşitul 
jocului şi de a o dezgropa tocmai primăvara, la Rusalii - când încep iarăși jocul 
lor. «Capra» se îngroapă într-o poiană - după ce a fost înfășurată cu pelin și 
usturoi — făcându-i-se pogribanie în toată regula: cu plângere și văicăreli. Când 
se-mbolnăvește cineva peste an, se cheamă călușari care dezgroapă «capra» - care 
e simbol al soarelui şi al sănătăţii (însănătoșirii) - şi «joacă» iar călușul la casa 
celui bolnav, ca să se însănătoşeze (Vâlcea). 


1 «Spargite humum foliis, inducite fontibus umbras, Pastores! mandat fieri sibi talia Daphnis (Verg[ilius), 
Buc/olicele], V, v. 40.) 

2 În Vâlcea: «scrijiiat». 

3 Poporul nostru, ca și cei vechi și ca toate popoarele, crede că se poate atinge un om sau o ființă, lucrând 

asupra imaginii sale, d[e] p[ildă] a înmuia inima, înmuind o bucată de ceară care reprezintă o inimă. Cf. 

Vergilius], Buc/olicele], VIII, v. 75 seq. În superstiţiile tuturor popoarelor sunt o mulţime de aceste practici 

de magie imitativă. Aici, soarele și ploaia. 

O. Haber, op. cit., p. 392. 

Dupuis, op. cit., p. 336; 350. 

PiazA-rea. 

Dupuis, op. cit., p. 358. 

«Capra» e un lemn cocârjat, adus, care la unul din capete se sculptează ca un bot de capră. Ea se poartă 

la brâu de unul dinte cāluşari. 
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Vechii greci credeau că, de câte ori plouă, îşi bate Zeus nevasta — arțăgoasa, 
răzbunătoarea şi mândra Hera. 

Lacrimile ei formau picăturile de ploaie. 

La românii din Șchei (Brașov), se crede că atunci când plouă cu soare, își bate 
dracul nevasta!. 

Slavii sudici spun, când plouă cu soare, că dracul își ciomăgeşte pe mumă-sa?. 

Cultul soarelui îl aveau și fenicienii, în cultul lui Tamuz (Adonis), și romanii, 
în mitul frumos al Proserpinei. 

Pe un vechi cadran solar din sudul Franţei, se citește cea mai sfântă dorință a 
întregii omeniri: Sol non ocidat! Fie ca lumina să nu apună niciodată! Aceasta e 
o foarte bună completare a lui fiat lð. Cartaginezii, la apusul soarelui, se urcau, 
cu mic, cu mare, pe terase, aplecându-se de nouă ori și scoțând un mare țipăt ca 
să salute soarele care se culcă, acoperit de bogata-i purpură crepusculară. 

1. Convorbiri literare, an. 1903, |. G. Pitiș, Obiceiuri populare la românii din Șchei. 


2. Fr. Krauss, Wolksglaube..., p. 73. 
3. Guyau, Liirrelig[ion] de l'avenir, p. 475. 


CAPITOLUL XIV 


Luna 


Întâmplător, am mai vorbit şi înainte despre lună în superstiții. Să vedem acuma 
ce se crede despre petele din lună, în vulgul feluritelor popoare. 

La poporul român. «Acu, după ce a făcut! şi pe oameni, cerul era aproape de 
pământ. Dai cu mâna de el. Tot pe vremea aia, luna lumina ca și soarele. Un 
cioban de la munte n-a avut de lucru? A luat o baligă și a azvârlit-o în lună de 
a chiorât-o. Când a văzut asta, foc s-a făcut Dumnezeu. Drept pedeapsă neamului 
omenesc, a mărit cerul și l-a ridicat sus, sus, unde este azi cu lună cu tot»?. 

Pe alocurea, la români, se crede că în lună «se vede» chipul unui cioban care-și 
usucă obielele. 

În Muscel, se crede că, la început, luna era foarte frumoasă și strălucea așa de 
minunat, că Dumnezeu, dorind să ferească de păcat pe soare, frate lunii, a mânjit-o 
pe unele locuri, ca să nu-i mai fie dragă soarelui). 

Una din zilele săptămânii este închinată lunii: la români: luni;* la francezi: 
Lundi; la nemți: Montag; la englezi: Monday, la olandezi: Maandag. 

În Muscel, se crede că în lună se vede capul lui Iuda care s-a spânzurat, sau 
că în lună se văd Cain și Abel și când vin vârcolaci, care sunt câinii lui Dumnezeu, 
vor să mănânce partea din lună, și anume locul pe care stă Cain.’ 

Şi la alte popoare luna trecu drept soție a soarelui. 

La eschimoși, se crede că luna este sora soarelui. 

Califomienii şi parte dintre africani cred, unii, că e soțul, alții, că e femeia 
soarelui; iar alții cred că luna este mama soarelui®. 

Lang [Cultes, Mythes et Religions] zice că petele lunii au dat loc la mituri 
felurite: ele sunt privite, în cea mai mare parte, ca cenușă, sau noroi aruncat în 
fața unei femei (luna) pentru a nu mai putea fi recunoscută, sau pentru a descuraja 
pe iubiții ei. Această credință o găsim și în Himalaia, și la eschimoși. 

O legendă grecească dă Dianei același mod de străvestire pentru a împiedica 
pe Alpheu de a o recunoaște. 

Pentru mbocobis din America de Sud, luna e bărbat și soarele, femeia lui; ba 
încă se povesteşte că ea a căzut odată și că un indian a ajutat-o să se ridice în 
cer. 

Algonchinii spun că luna e femeie și soarele, bărbat. Tot la ei, o celebră legendă 
mitologică - istoria lui Josco - face pe soare și lună frați. 

Peruvienii cred că soarele și luna - ca şi Osiris și Isis, identificați cu soarele 
și luna - erau totodată și soți, și frați. Astfel, căsătoria între frați, practicată de 
incași, este explicată și justificată de religiune?. 


«Sfântuleţul», Dumnezeu. 

Râdulescu-Codin, Legende, p. 1. 

Ibidem, p. 106. 

Și numele de vite Lunaia, Lunel (la bou şi la vacă, în Vâlcea și aiurea). 

Râdulescu-Codin, Legende, p. 106. 

A. Bros, Relig/ion] de/s] [peuples] non-civilises, p. 262. 

P. 120, 121. 

Pausanias, lib[er] VI. 

Convorbiri literare, 1889-1890. G. D. Teodorescu, Mituri lunare. Cf. Luna şi Soarele la români. 
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Sud-slavii cred că în lună se vede chipul lui Sf. Ilie pe care l-a pedepsit 
Dumnezeu să privească mereu în mare, pe ai cărei raci se apucase să-i mănânce 
«să le rupă neamul». El de atunci mănâncă din lună (fazele) și Dumnezeu are grijă 
să o tot împlinească, să aibă ce mânca Sf. Ilie. Și la slavi, ca şi la multe alte 
popoare, este credința că în lună se vede cineva care-și ispășește păcatele. (La 
români, luda.) Alţii zic că în lună este un țigan, sau Sf. Evanghelist Matei, ori 
chipul unei tor tpar - așa cum cred și nemţii!. Wallonii cred că în lună se vede 
chipul unui om2. Bascii cred aproape la fel: chipul unui om cu un braţ, de lemne 
pe care le strânsese duminica - din care cauză a și fost pedepsit astfel. 

Pentru kasias din Himalaia, luna are pete, fiindcă soacră-sa i-a aruncat într-o 
zi cenuşă în faţă?. 


* 


Fazele lunii și datinele legate de ele. 

Luna trece și la poporul nostru și la germani, și la toate popoarele, ca o 
împărţitoare de belşug, atunci când este în creștere. La lună nouă, țăranul nostru 
caută să vază dacă are bani la pungă; și dacă are, bate punga și sună banii, căci 
crede că așa va avea bani toată luna aceea. Unii chiar scot câte un ban din pungă, 
fac cruce cu el, uitându-se spre lună, și se roagă de ea ca să facă să li se 
înmulțească banii’. 

La lună nouă, unii sar de trei ori în sus, zicând: 


«Crai nou, Crai nou, 
Sănătos m-ai găsit, 
Săänătos să mă laşi!» 


sau: 


«Crai nou, Crai nou, 
Cu bani m-ai gāsit, 
Cu bani să mă lași!» 


Ziua lunii nouă era serbată la ebreii vechi, cu sacrificii şi cântece de trâmbiţă. 
(Cf. Psalm, 81, v. 3, 4 sq; Osf/ea], 2, 11; Moise IV, 28, 11). 

Tot de aici este şi datina de a pune pomi, sau de a tunde părul când luna 
merge în creștere. Această credinţă este comună poporului român și germanilor”. 
La noi se zice unui om «înspiţat» (înalt și făcut bine), că «s-a născut la (cu) lună 
plină». 

La aromâni, se crede că e bine să semeni bucate în timp de lună nouă, căci 
astfel cresc cu spor 

De dragoste se face la lună, care este crezută, la mai toate popoarele, ca fiind 
în legătură strânsă cu dragostea. 

La germani și la români, pentru a nu lua decât două pilde, se face de dragoste 
descântând la lună’. 


Krauss, Wolksglaube..., p. 13. 

Questionnaire de Folklore wallon, p. 44 seq. 

P. Winson, Le Folklore des pays basques, p. 7-8. 

Nicolay, op. cit., p. 222. 

l. Otescu, op. cit., p. 66. 

Voronca, op. cit., p. 316. 

Cf. Wuttke, op. cit, p. 58. Dimpotrivă: tāiatul lemnelor, cositul se face - la germani - când luna e în 
descreştere (Cf. Meyer, op. cit., p. 260). 

Cosmulei, op. cit., p. 47 seq. 

Cf. Wutke, op. cit., p. 342. 
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La români, fetele care nu se mai mărită, fetele care de câte ori aud câinii 
dându-se la marginea satului, zic către mumânile lor: 


«Auziţi maică, câinii bat: 
Întră peţitorii-n sat» 


fetele acelea zic următorul descântec, către luna nouă (crai nou): 


«Lună, lună 
Vârgolună!, 


Tu eşti mândră și frumoasă, 


Tu eşti a nopţii crăiasă. 
Tu cal ai, 

Dar frâu n-ai, 

Na-ţi ţie brâul meu 

Și fă frâu calului tău, 

SA mergi după ursitul meu. 


De a fi de-aici din sat, 
De-a fi din celălalt sat, 
De-a fi dinir-al treilea sat, 
Sau dintr-al noulea sat, 
Nu-i da stare 

Și-alinare: 

El să nu poată dormi, 

Să nu poată odihni, 
Pân-la mine n-a veni.» 


Luna este, ca și fratele ei, soarele, «sfântă», în credințele poporului nostru. Un 
cântec zice: 


«...Aș trimite s/ânta lună 
Într-o zi...» 


Corelativul acestei zeițe a mitologiei populare române este, în mitologia clasică, 
aspra şi vânătoreasa Diana (Artemis). 

În multe părţi locuite de români se crede că la crai nou nu e bine să umbli 
noaptea pe drum (a se observa frica de întuneric), căci atunci ies strigoii, moroii, 
sufletele celor înecaţi ș. a. 

La lună nouă nu e bine nici să semeni: sămânța seacă. 

Țăranii romani aduceau, la fiecare lună nouă, sacrificiul cuvenit zeilor câmpenești, 
larilor, zeilor casnici. Zeilor câmpenești li se jertfeau fructe, spice de grâu și vin; 
câteodată se sacrifica și câte o scroafă în cinstea zeiţei Ceres. Jertfele zeilor lani, 
cele mai obișnuite erau: grâul nou, o scroafă și tămâie, iar luna nouă era timpul 
cel mai prielnic pentru a se aduce aceste jertfe. 

Horatius are câteva versuri care oglindesc această credință și acest obicei: 


«Tu ce locuieşii la ţară, Phidyle, de-i ridica 

Către cer, la lună nouă, rugătoare, mâna 1a, 

Cu grâu de cel nou, c-o scroafă lacomă şi cu tămâie. 
Dacă zeii lari căta-vei mulţumiţi ca să rămâie: 

Nu-ţi atinge rodul viei vântul Africei ciumat, 

Nici rugina stearpă-ţi roade spicul cel de grâu bogat 
Și nici tânăra prăsilă, gingăşia turmei tale, 

Nu va suferi la toamnă de schimbări de vremi fatale?» 


Copacii răsădiţi la lună nouă fac numai flori, dar nu «leagă», nu ţin rodul. E 


bine să-i sădeşti când e luna în creştere”. 


Ceea ce spune Tacit despre germani (caplitolul] 11): «coeunt, nisi quid fortuitum 
et subitum inciderit, certis diebus, cum aut inchoatur luna, aut impletur, nam agendis 
rebus, hoc auspicatissimum initium credunt»? - este adevărat nu numai pentru 


1 Virgo-ginis = Diana = zeița feciorelniciei, castității. 

2 S[imeon} Fi[orea] Marian, Vrăji, p. 41. 

3 Hor[atius], Carmin/um], lib[er] III, Ad. Phidylen. Trad[ucere]: Dumitru C. Oliänescu, Cf. Tibull[us], Eleg/ia/ 
II, v. 34. 

Voronca, op. cit., p. 315 seq. 

E vorba de ţinerea unor adunări, pe care socoteau că e bine să le ţină numai la Crai nou sau la lună 
plină. Cit[at] apud. Fr. Krauss, Wolksglaube..., p. 16. 


ue 


84 GH. F. CIAUȘANU 


germani, ci și pentru romani, greci, mongoli și arabil ș. a. m. d. La lună plină se 
făceau jocurile publice la grecii antici. La indieni, copilul de 4 luni era scos pe 
braţe de taică-său, și i se arăta lumina dulce a lunii pline. 
Germania de astăzi se crede că atunci când luna «dă înainte» (e în creștere), 

e bine să lucrezi, că ai spor la lucru; iar când luna «dă îndărăb> (merge în 
descreștere), nu e bine să-ți pui în gând decât anumite lucrări. 

Așa, când luna creşte, e bine să începi case (de clădit), e bine să te cmuţi, e 
bine să faci nuntă, e bine să-ți cari gunoiul, să semeni, să-ți tai părul și unghiile ș. a. 

Când descrește luna, e bine să dobori copacii, e bine să-ți «văruieşti» (spoiești) 
casa, căci se usucă lesne ș. a. 

Wallonii cred că dacă o vacă ia vițel când luna e în creștere, va face vițel; 
dacă însă «se gonește» când luna e în descreștere, va face o vijen. 

La slavii sudici (bulgari, sârbi, bosniaci, slovaci) fetele, când - din întâmplare 
- au văzut luna nouă, se roagă la ea ca să le arate, în vis, ursitul. Apoi iau pământ 
de sub piciorul drept, îl tin ascuns și, când se culcă îl furișează sub pernă, cu 
credință că astfel au să-și viseze ursitul?. 

Românii cred că o casă lipită («tencuită») la lună nouă se umple de greierușis. 

Ouăle puse sub cloșcă, la lună nouă, ies limpezi6. 

Românii spun că sămânţa tare (secara, porumbul, grâul) s-o semeni, când luna 
e în creştere. 

Pe cea moale (in, cânepă, ovăz) s-o arunci, când luna e în descreștere. 

Ceapa, usturoiul, ridichea, cartoful și toate zarzavaturile să le semeni înainte de 
secerea primului pătrar;, iar seminţele ce fac fructul în vârful paiului, să le dai în 
pământ după primul pătrar. 

Legumele să le culegi la lună nouă. 

Oile să le tunzi primăvara, și anume, puțin înainte de crai nou, pentru ca părul 
să crească o dată cu luna. 

Tot așa și cu tunsul copiilor: copiii să se tundă la lumină nouă, în martie. 

Înțărcatul copiilor se face când e aproape să se «știrbească» luna, pentru ca o 
dată cu «ştirbirea» ei să piară şi copilului pofta de âa. 

Şi la romani, si la greci, se credea că fazele lunii stau în strânsă legătură cu 
lucrurile pământești, 

Corpurile animalelor cu țeastă (crustă) cresc și descresc cu creșterea și descreşterea 
lunii”. 

Sângele oamenilor crește și descrește cu lunal0. 

La lună plină se crede că se recoltează mai multă miere!!, Sarea, în pustiurile 
africane, creşte sub influența lunii!2. Nici fumicile nu lucrează la lună nouă; însă 
lucrează foarte mult la lună plină”, 


1 La fiecare lună plină, regii spartani erau datori si convaace Adunarea Poporului. 

2 Wuttke, op. cit., p. 56. 

3 Monseur, Le Folklore wallone, p. 60. 

4 Fr. Krauss, Sitte und Brauch... p. 174-175. 

5 [Revista] /oan Creangă, IV, p. 148. 

6 Ibidem, an. IV, p. 183. 

7 Cf. Ioan Creangă, an. IV, p. 113. 

8 Epist[ola] Hippocr/ate] ad. Tie. § 11, ed. Helmreich, apud Wissowa, 39. 

9 Aelian, Plinius, 11, 109. Pentru credințele analoage ale cartaginezilor și ale altor popoare, cf. Gustave 
Flaubert, Salammb6, cap. III. 

10 Plinius, II, 221. 

II bid., XI, 38. 

12 /bid., XXXI, 78. 

13 /bid., 11, 109; X, 109. 
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Marea se curăță la lună nouăl. 

Varro spune că romanii credeau că e bine să semeni și să sădeşti când luna 
e în creștere și să seceri, să tai (lemne), când luna pomeşte să scadă“. 

Ouăle nu se puneau sub găină decât la lună în creştere”. Același obicei trăiește 
și acuma în poporul vâlcean şi poate și pe aiurea. 

Sunt însă și excepții la cele spuse. 

Aşa se crede că, dacă semeni la lună nouă, ferești cerealele de insecte. 

Varro observă că credința cum că perii nu trebuie să se taie decât numai la 
lună în descreştere -— este «a patre acceptum»S. 

Menstruaţia și influenţa ei se înăspresc când are loc la luna în descreștere. 

În Hautes-Vosges, cei vechi, cei bătrâni aveau o vorbă cuminte: «Înainte de a 
începe ceva, întreabă luna ce vârstă are». 

Se crede că dacă tai părul la lună nouă, îţi crește repede, dar repede și cade. 

La lună nouă degeaba semeni: numai flori ai să capeţi, dar rodun, Doamne ferește! 

Dacă dai vacile la taur când nu e lună, «când nu s-a pus lună nouă», nu leagă 
(vițel). 

Dacă le dai la taur («bic»), la lună nouă, au să-ţi facă juninci (viţele); dacă le 
dai la lună plină («bătrână»), ele au viței. 

Oamenii născuţi la lună nouă au copii puțini; cei născuţi la lună plină au câte 
un ciur. 

Când luna are un cerc de întuneric în jurul său, se vestește ploaie”. 

În Vâlcea, se crede la fel: când luna are «cearcăn», e semn de ploaie. 

La slavii sudici”, se crede că luna în creștere e aducătoare de noroc, prosperare; 
iar în descreștere, este nefavorabilă. Când luna este în descreștere, femeia nu trebuie 
să-și sfârșească cusătura, căci nu va ținea ceea ce ea a cusut. 

Să nu se semene, căci nu rodește semănătura. 

[Dacă] la creșterea lunii se taie părul, astfel, capeţi dureri de cap. La lună plină 
și la lună nouă, dacă ai bani, să spui și lunii, să o rogi să ți-i înmulțească și vei 
avea bani toată luna aceea. La lună nouă, fân nu se cosește, că se amăreşte și nu 
le place vitelor. 

Luna este prevestitoare de timpuri, de vremi: dacă faţa îi este albă ca argintul, 
va fi timp fmmos; dacă e roșie, furtună; dacă e plumburie, ploaie vestește. 

Aceleași semne de ploaie, de senin și de furtună, citite pe faţa lunii, le are și 
poporul din Vâlcea. 

Nu-i vorbă, și Vergilius vorbește despre astfel de semne în prima carte a 
Georgicelor sale. 

La români, nu se înțarcă copiii decât la lună plină, pentru a avea noroc în 
toată viața lor. Superstiția aceasta are foarte puternice rădăcini în viața, în moravurile 
poporului de la ţară și chiar de la mahalalele orașelor. 

Poporul sârbesc crede la fel şi face, după credința aceasta, înțărcarea copiilor 
tot la lună plină. Femeia care nu se pricepe la acestea este socotită ca nătângă, ca 
una care-și râde de propriii ei copii și de soarta lor care depinde oarecum de 
fazele lunii. 

l Jbid., 11, 220. 

2 Varr[o] R/ebus] r/usticorum] |, 37. A se vedea mai multe, Wissowa, op. cit., 39, seq. 

3 Varo, Rf/ebus] r[usticorum] Il, 9, 16; Col. VIII, 5, 9, 11; Plin[ius] X, 152, XVIII, 322. 
4  Plin(ius), XVIII, 158: Geopon/tica], 11, 18, 13. 

5 R[ebus] r[usticorum] 1. 37, 2. 

6  Plin[ius), XXVIII, 79. (A se vedea mai mult în Wissowa, op. cit., vol. 1, 40-42.) 

7 Sauvé, op. cit., p. 5, 6, 7, 135. 

8 Fr. Krauss, Volksglaube, p. 14, 15, 16 şi 135. 

9 V. 425 seq. 
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* 


Cultul lunii a fost și este destul de viguros la mai toate popoarele. Poeţii încaltea, 
ai tuturor popoarelor, au o adevărată religiune față de frumosul astru al nopților 
senine, căruia i-au dat toate epitetele posibile și imposibile. Poate că nu există poet 
în lume care să nu fi scris cel puțin o pagină, — în toată opera sa, - despre 
frumoasa ei lumină sidefată pe care o ţese între cer și pământ; pe care o aşterne 
cu îmbelșugare, peste lacuri, câmpii, codri și izvoare. 

Nu există suflet omenesc care să nu tresară la fiorul dulce și dureros ce se 
strecoară în adâncul adâncurilor inimii, - când luna, - ca un enorm disc de aramă 
lucie, - se ivește din adâncul întunecatelor păduri - care freamătă duios pe creasta 
dealurilor ce ţărmuresc cerul. 

Dar nu toate sufletele omenești pot tălmăci fiorul acesta pătrunzător, și, inconștient, 
în faţa neputinței, - omul de rând se întristează și cășună oftări din senin. (Numai 
artistului îi este dat să nemurească, în însăși opera de artă, fiorul sfânt ce-i zbuciumă 
întreaga lui ființă.) Ofiările din senin sunt, pentru omul de rând, înseși izvoarele 
cultului, religiei sale pentru frumosul astrului, - o mică parte din nețărmuritul 
Frumos al Firii. 

Luna era pentru vechii arabi marea lor divinitate. Sarazinii îi dădeau epitetul 
de «caban» [cea mare]. Caabah, înainte de Mahomet, era un templu închinat lunii. 

Chiar după sistemul de religiune, făurit de Mahomet, islamiștii rămaseră credincioși 
cultului lunii. Secera ei împodobește și astăzi monumentele lor religioase, flamurile 
lor!; este - într-un cuvânt - însuși simbolul națiunii şi credinței lor. 

Toată Asia Mică: Frigia, lonia etc. erau acoperite de temple ridicate în cinstea 
lunii și a soarelui. Luna, — cu numirea: Diana - avea un măreț templu la Efes. 

Soarele era adorat la Thymbreea, în Troada - cu numirea de Apollor?. 

Japonezii au o sărbătoare a lunii la 7 septemvrie. Poporul își petrece noaptea, 
veselindu-se la lumina dulce a ei. 

La romani luna își avea templul său pe aventin. 

În Aeneist un erou se roagă la lună ca să-i ajute să răpuie pe vrăjmașul său. 

La români, la casele acoperite cu «fie», se pun în tepile, de pe creastă, chipul 
Craiului-nou și al soarelui, lucrate din tablă de fier. (În Vâlcea și, poate, şi pe aiurea.) 

Aceasta este una din miile de probe ce se pot da despre existenţa, în trecut și 
în prezent, a unui putemic cult lunar la poporul român, în masa lui cea mai 
considerabilă, fiindcă, oricât de civilizat ar fi un popor, e greu să-l găsești în sânul 
său pe acel [pe] care îl «fericește» Vergilius în versurile ce urmează: 


«Felix qui potuit rerum cognoscere causas, 
Atque metus omnes et inexorabile fatum 
Subjecit pedibus, strepitumque Acherontis avari!» 


Însă grosul îl formează omul credul și superstițios. 


«Fonunatus et ille deos qui novit agrestes, = 
Panaque Silvanumque senem Nymphasque sorores! .» 


Dupuis, op. cit, p. 18. lu 


l 

2 Dupuis, op. cit, p. 21 

3 Idem, p. 24. 

4 IX, 402, 404. 

5 Georgi[icele], II, 489 seq. Cf. Lucretius, liber III: 
«Et metus ille foras pmeceps Acherontis agendus 
Frunditus humanam vitam qui turbat ab imo 
Omnia suffundens monis muore. neque ullam 


Esse voluptatem puram hqulamque relinquit» 
6 Verglilius], Georg/icele/. W. 4091—92. 


CAPITOLUL XV 


Eclipsele 


Pentru fenomenul acesta extraordinar, omul primitiv neputând concepe o 
explicaţiune, el recurge la bogata-i imaginaţie, care dă aripi și vestmânt de poezie 
credințelor lui. 

Socoteşte eclipsele ca pe niște isprăvi ale duhurilor necurate, fiindcă i se răpește 
lumina care îi este atât de dragă. 

Însufleţirea aceasta a întregii firi, animismul acesta se observă și aici ca şi 
aiurea, în toate credințele populare și copilărești. Oldenberg zice în privința aceasta: 
«Pentru omul timpurilor vedice, - şi pentru oricare om primitiv, adaugăm noi, — 
firea care-l înconjoară, este plină de duhuri vii; cerul și pământul; pădurea și 
muntele; totul este un furnicar de duhuri bune și rele. Întrupate sau invizibile, roiuri 
zburătoare înconjură locuințele: pricolici sluți sau ascunși sub forme de animale; 
suflete ale morţilor, neamuri, prieteni și vrăjmași; aici, un înger păzitor, dincolo, 
un demon care aduce boala și suferința, un stigoi care sleiește sângele și vlaga 
din om. 

Nu există, chiar când e vorba de scule făcute de mâini omenești, nu există nici 
una care să n-aibă un duh, sau binefăcător, sau crud: oșteanul cinstește pe zeul 
„Car“, zeul „Tobă“ și pe zeiţa „Săgeată“; muncitorul cinstește „Brăzdarul“; cel care 
iubește jocul, venerează zarurile lui; preotul, a cărui liturghie este în acest punct 
una din cele mai lămurite, adoră piatra care tescuiește Soma și florile presărate pe 
care se aşează zeii. 

Arta de a porunci puterilor ascunse, sau de a face ca puterile lor să se întoarcă 
spre a face binele, este mai degrabă magie, decât cult: este moștenirea unui trecut 
străvechi, în care strămoșii indo-europenilor nu trecuseră de stadiul superstițiilor 
necioplite, și preoţii aveau tot mintea vrăjitorilor conjuratori, ai Asiei sălbatice de 
azi ». 


* 


Eclipsele sunt numite de poporul nostru: întunecime de soare, sau de lună. 
Eclipsele de lună se crede că sunt provenite din cauză că nişte dihănii - cum nu 
sunt pe pământ -, numite vârcolaci sau svârcolaci, mănâncă luna. 

Vârcolacii sunt explicaţi, însă, în diverse feluri. După unii, ei sunt un fel de 
animale mai mici decât câinii. Unii zic că sunt nişte căţei, şi anume doi. lar după 
alții, sunt niște balauri, sau zmei, sau un fel de animale cu mai multe guri, care 
sug ca niște caracatițe: sau sunt niște stafii și mai sunt numiţi și pricolici. 

Aceşti vârcolaci au diverse origini. Unii spun că ei se fac din copii care mor 
nebotezaţi, sau din acei care se nasc din părinți necununaţi și Dumnezeu îi blestemă 
de se fac vârcolaci. Alţii spun că vârcolacii se fac de la sine, dacă cel ce mestecă 
mămăliga dă cu făcălețul (mestecăul, sau melesteul) în foc, sau dacă, măturând 
casa în asfinţitul soarelui, se dă gunoiul spre soare. Iar alții spun că vârcolacii se 
fac din văzduh, numai din cauză că torc femeile noaptea, fără lumânare, mai ales 
la miezul nopţii și mai ales dacă fac vrăji cu firul astfel tors. 

Pe acele fire stau vârcolacii, și acele fire se fac de la sine în calea unui vârcolac. 


1 Oldenberg, Religion du Veda, p. 290 (trad[uction) p[ar] V. Henry). 
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Cât timp aceste fire nu se rup, vârcolacii, răzimați pe ele, sunt puternici și merg 
încotro vor. Atunci ei atacă corpurile cerești și rup din ele cu dinţii și așa rup și 
din lună, pe care o prefac toată în sânge, câteodată, alteori, parcă nici nu mai 
rămâne. 

Dacă, însă, se rupe firul pe care stau vârcolacii, atunci ei își pierd puterea mai 
de tot și se duc în altă parte a văzduhului. Cum rămâne luna tot întreagă, după 
eclipsă, deși o mănâncă vârcolacii? 

Unii spun că luna fiind mai voinică decât vârcolacii, ei nu pot să facă altceva 
decât să o muște, dar în cele din urmă luna biruie, căci dacă s-ar întâmpla ca 
vârcolacii să mănânce luna de tot, atunci s-ar sfârşi lumea. 

În Vâlcea, oamenii cred și spun că sunt anumiţi inși între ei, care se numesc 
vârcolaci, fiindcă sufletul lor e vârcolac. Pe aceștia îi bănuiesc ei, după figura lor 
palidă și uscată și după adâncul lor somn în care - cred ei - sufletul le iese și 
merge la lună de începe s-o mănânce. Se crede că, nu numai în timp de eclipse 
(întunecimi, «întunerecimi») mănâncă vârcolacul luna, ci și când discul lunii este 
roșiatic, arămiu. «Sângele lunii», cred ei, scapă atunci pe la «chiotorile» gurii 
vârcolacului și se revarsă peste tot discul ei. 

Când sufletului de vârcolac îi vine chef să mănânce puţin din lună, omului, 
care are un astfel de suflet, îi vine întâi o «picoteală» și apoi o nesăbuită poftă 
de somn, de parcă n-ar fi dormit o săptămână de-a rândul. Sufletul îi zboară atunci 
la lună! și el rămâne ca și mort. Dacă scoli sau mişti pe vârcolacul adormit, el 
rămâne adormit pe veci, căci sufletul, revenind din lungul său drum, nu mai găsește 
în același loc gura prin care a ieșit, ca să poată reintra. 

Poporul, când se face întunecime de lună, toacă pe vătrai și crede că prin larma 
făcută va putea goni pe vârcolac de la lună (Vâlcea2). În judeţul] Putna se trag 
clopotele de la biserici, pentru ca larma să fie și mai vie. 

Prin alte părţi, se face zgomot cu cleşte, frigări, pirostrii și fiare, în genere, bai 
în tingiri sau tăvi, trag cu puștile, țiganii lăutari cântă cu viorile și instrumentele 
lor lăutăreşti; fac, în fine, zgomot cu orice, numai să fie zgomot cât mai mare. 
Alții cred că luna, fiind mare, deși vârcolacii trag de ea de toate părțile, nu o pot 
însă înghiți, și, învinși de oboseală, îi dau drumul, și ea se vede tot întreagă. Alţii 
mai cred că luna fugind foarte repede, vârcolacii n-au vreme decât să piște puțin 
din ea şi o scapă apoi. 


* 


Eclipsele de soare sunt explicate de unii ca și cele de lună: adică vârcolacii 
mănâncă și soarele, cum mănâncă și luna. Soarele scapă de ei tot ca luna, sau 
fiindcă leul pe care călărește soarele se luptă cu ei și scapă pe soare de gura-le. 
Alţii spun că în timpul eclipsei luna trece repede pe lângă soare, iar Dumnezeu îl 
întunecă pe soare ca să nu vadă luna - ceea ce este tot în legătură cu vechea 
dragoste a soarelui cu soră-sa - luna. lar alții spun că soarele se întunecă fiindcă 
nu poate suferi nelegiuirile oamenilor. 


1 În Sumatra se crede la fel: că sufletul celui ce doarme iese din trup. De aceea, este oprit a-i schimba 
locul sau a-i mânji faţa, căci astfel sufletul nu l-ar mai putea regăsi sau cunoaște, și omul ar rămânea 
mort (A. Bros, Relig/ion] d[es peuples] n/on-] civ[ilises], p. 55. Unghiile şi perii lui Mikado, nu i se 
puteau tăia decât în timpul somnului «când sufletul nu-i era în corp», sufletul lui fiind privit ca tabu 
(sfânt, sacer). Ibid., p. 196. 

2 Toate superstițiile din Vâlcea sunt culese de autor. 

3 Cf. Vergilius], Georg/icele], 1, v. 466 seq.: 

«Ille etiam exstincto miseratus Caesare Romam, 
Cum caput obscura nitidum ferrugine texit, 
Impiaque aetemam timuerunt saecula noctem.» 
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Sau că întunecimile de soare sunt un semn dat de Dumnezeu, ca oamenii să 
se pocăiască. În legătură cu această idee, unii zic că întunecimile de soare și de 
lună se fac atunci când Dumnezeu poruncește vârcolacilor să le mănânce, ca lumea 
văzând acestea, să se mai abată de la rele. 

Altă explicare în care intră și puţină poezie: de frumoși ce sunt sfântul Soare 
și sfânta Lună, niște lighioane care trăiesc acolo sus în cer, râvnesc la ei și vin 
să-i sărute, dar îi înghit şi-i scot apoi și mai frumoși de cum au fost... 

Când se întâmplă eclipse, mai ales la cele de soare, țăranii spun că e bine să 
se aprindă în case lumânări de la Paşti și să se facă rugăciuni și mătănii. 

În privința credințelor celor vechi asupra eclipselor, A. Pictet, autorul scrierii 
Originile indo-europene, se miră că la scriitori greci sau romani nu se găseşte nici 
o menţiune despre mitul primitiv al lor asupra eclipselor. Totuși, desigur, credințele 
vechilor greci și romani trebuie să fi fost tot ca ale poporului nostru - adică unul 
sau mai mulți monștri ar fi atacând luna și soarele - căci zgomotul pe care îl 
facem noi în timpul eclipselor îl făceau și ei. 

Astfel, Tacit în Annales descrie un adevărat tărăboi de la o eclipsă de lună. Şi 
Juvenal vorbește de așa ceva. Despre vrăjitoarele tesaliene se spune că se lăudau 
că ele au multe relaţiuni cu luna și că ele, prin vrăjile lor, o scăpau pe lună de 
dragonul care voia s-o înghită. Aceste vrăji le făceau în timpul eclipselor și bătând 
în căldări spre a face zgomot. Mogolii, asemenea, fac mare zgomot, în timpul 
eclipselor, pentru a alunga monstrul!. 

Eclipsele, după o credință musulmană, rezultă din faptul că dracu («Șaitan»») 
îmbrățișează soarele sau luna și nu se retrage decât dacă oamenii de jos fac zgomot 
dând cu puștile sau slobozind pistoale?. 

Mahabharata spune că la ari se credea cum că demonul Rahu? a băut, pe 
ascuns, băutura nemuritoare a zeilor. Fu văzut însă de soare și [de] lună care îl 
spuseră lui Vișnu. Vișnu supărat, taie îndată capul lui Rahu și acest cap, devenit 
nemuritor, gonește mereu cei doi aștri care l-au pârât, pentru a-i înghiți. 

Scandinavii au același mit, schimbat puțin, însă tot în același gen. După credinţele 
lor populare, doi lupi năprasnici, Sköll şi Hati, gonesc neîncetat luna și soarele (Cf. 
cu «câinii lui Dumnezeu», vârcolacii de la români). 

Acest mit trebuie să fie foarte vechi. Amintirea lui este complet pierdută la 
celelalte popoare din familia arică, însă chiar numele eclipsei se raportă, câteodată, 
la el, în mod vădit. Astfel, persanul girit = a apuca, corespunde sanscritului graha 
și amintește astfel atacul capului monstruos și poftitor al lui Rahu. 

Aceste asemănări lasă puțină îndoială asupra existenței mitului în chestiune și 
la arii primitivi. Nu-i vorbă, se descoperă și în alte ţări trăs[ătjuri de legende și 
superstiții la fel, ca și, obiceiul (aric) de a se face zgomot mare cu toate felurile 
de instrumente, în timpul eclipselor. Acest obicei se observă și la un mare număr 
de neamuri sălbatice din Africa. Groenlandezii au aceleași credinţe și aceleași 
obiceiuri. 

La caraibi, în timpul eclipselor, bărbați, femei și copii fac o larmă îngrozitoare, 
pentru a goni spiritele rele care dau să «omoare luna”. 


l Din l. Onescu, op. cit., p. 67 seq. 

2 1. Neniţescu, op. cit., p. 533. Șaitan, cuvânt înrudit, poate, cu hebraicul «Satan» = vrăjmaș, duşman, - 
care a trecut în alte limbi. 

3 Cuvânt înrudit cu „dracu“? 

4 Encycllopedie] Larousse. 

5 Nicolay, op. cit., p. 222. 
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În Bulgaria, Serbia şi la cei emigraţi din Bosnia în Slavonia, se găsește răspândită 
credința că întunecimile de soare sunt produse din faptul că un vrkolak (balaur, 
vârcolac) vrea să înghită soarele. De aceea, în caz de eclipsă, se face mare zarvă 
cu tingiri, cazane ș. a.!. Chinezii au aceleași credinţe și obiceiuri. 

În Anglia, în secolul [al] XVIII-lea se practicau zgomotele în timpul eclipselor. 
Se lovea în tingiri şi în oale. 

Eclipsa totală de soare din 1654, văzută în mai toată Germania, îngrozi pe 
locuitorii din Niimberg. Târgul se închise, începură a trage clopotele la biserici și 
oamenii se grăbiră să alerge la rugăciune. Faptul acesta este atestat chiar prin 
tipărituri din acel timp, mulțumindu-se lui Dumnezeu că a scăpat lumea de o așa 
de mare nenorocire“. 

În Peru, când era eclipsă de lună, oamenii, femeile și copiii strigau de n-auzeai 
în lături: «mama quilla, mama quilla!» (mamă lună!), rugând puterile cerești să 
n-o lase «să moară». 

Incașii credeau, când era eclipsă, că luna e bolnavă. 

Huronii şi caraibii credeau că îngrozitorul demon Maboya se încerca să înghită 
luna și de aici se făceau întunecimile. 

Siamezii cred că un demon torturează luna, în timpul eclipselor. Ca să-l gonească, 
fac mare zgomot. 

Plato, Plinius, Tit Liviu ne spun despre grozava larmă ce se făcea cu ocazia 
eclipselor, de către poporul superstițios. 

Algonchinii cred că luna și soarele sunt soți. Când se iau în brațe, atunci lumina 
li se pare întunecată (eclipsa). Mexicanii, pe timp de eclipse, ajunau, iar femeile 
se maltratau cât puteau, certându-se cu bărbaţii, în credință că «luna fusese bătută 
de soare într-o ceartă casnică». Ojibwii se sileau să potolească cearta căsniciei 
cerești (soarele și luna) și să-i despartă, făcând zgomot asurzitor. 

În Africa se crede că întunecimea soarelui provine din cauză că soarele e prins 
de lună”. 

După credinţa cu totul antropomorfică a primitivului, spiritele rele, în genere, 
și, în special, duhurile necurate care mănâncă luna și soarele se pot goni, speria, 
cu zgomot și larmă infernală. 

Așa, călătorii și etnologii ne spun că [vracii]! patagonezi poartă cu ei o tobă 
pe care o bat strașnic la patul bolnavului, pentru a goni astfel duhurile rele ale 
bolii. Același obicei îl au și dakoții Americii de Nord. 

La moarte și la nuntă, se face foarte multă larmă, pentru a se goni duhurile 
neprielnice. (Obicei universal.) 

La indienii din Guiana, în momentul când femeia se zbate în durerile nașterii, 
- se bate toba pentru a îndepărta duhurile rele, neprielnice facerilor. Populațiunile 
Mogquis din Arizona gonesc spiritele rele cu sunete de clopot’. 

Să lăsăm la o parte populațiunile și triburile sălbatice și să ne ocupăm acuma 
de popoarele culte. 

Obiceiul romanilor de a ajutora luna în eclipse - prin zgomote nesuferite —, 
ne este relatat de o mulțime de scriitori clasici. De unii din ei am și amintit, în 
treacăt, în paginile înaintașe. Tacitus în Annalesf vorbește despre un tămbălău făcut 


| Fr. Krauss, Volksglaube..., p. 10. 

2 G. Dem. Teodorescu, Miturile lunare, Convorbiri literare, 1889-1890. 
3 G. Dem. Teodorescu, Miturile lunare, Convorbiri literare. 

4 În text: „medicii“ (n. ed.). 

5 Samter (Emst), Geburt, Hochzeit und Tod, p. 60-63. 
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de legiunile panonice, la anul 14 p. Chr., cu ocazia unei eclipse de lună. Comurile, 
tubele au început să scoată sunete înfiorătoare cu care soldaţii credeau că vor 
«ajuta» lunii. Același obicei superstiţios ni-l relatează și Tit Liviul. 

Juvenal satirizează pe femeia care se crede savantă, dar în realitate nu-i decât 
o limbută și care, la un banchet, vorbeşte despre totul și nu mai dă la nimeni 
rândul ca să vorbească. Vorbăria ei se aseamănă cu un concert monstruos care ar 
cuprinde cele mai ciudate instrumente; așa că, dacă s-ar întâmpla vreo eclipsă de 
lună, ea singură ar înlocui tubele (trompetele) și zgomotele infemale obișnuite la 
eclipse: 

«Jam nemo tubas, nemo aera fatiget; Una laboranti poterit succurrere lunae»?. 

Eclipsa de lună, care coincidea cu menstruația, se considera ca cea mai rea’. 

Să vedem acuma ce credeau românii despre eclipse. 

Miron Costin, vorbind în cronica sa despre duşmăniile dintre poloni şi cazaci, 
le pune în legătură cu «semnele ceriului». Între aceste semne cerești, el numără și 
o întunecare a soarelui. 

După o altă eclipsă, întâmplată în 1656, în iunie — același cronicar spune că 
«..mulți oameni, neştiind a se feri de întunecare ca aceea și privind la soare mult, 
au pierdut vederea în toată viaţa lo». Nu e câtuși de puțin [de] mirare că la Miron 
Costin găsim asemenea credințe superstițioase, când chiar în ţara lui Kopemic 
asemenea credințe erau în vigoare și când în Franța, în secolul nostru, - bărbați 
culți cred tot ca și vechiul nostru cronicar‘. 

Enachi Kogălniceanu, la sfârşitul letopisețului său, vorbind despre semnele 
dumnezeiești ce s-au arătat pe timpul împăratului turcesc Mustafa - spune cu o 
pietate amestecată cu groază: 

«În câteva zile a pierit soarele, de au zăbovit multă vreme, până s-au ivit iară.» 

Eclipsele, după credințele mai tuturor popoarelor, vestesc nenorociri mari. De 
altfel, însăși eclipsa în sine - pieirea momentană a luminii — este pentru omul 
primitiv destul de mare nenorocire și îngrozire. 

Pe o carte veche se citește următoarea însemnare - care are tâlc pentru cel ce 
citește, nu numai literele, ci și în sufletul celui ce a scris: 

«Anul 1881, noe[m]vrie 23 zile, luni seara la orele 6, luna s-au arătat îmbrăcată 
în sânge şi împrejurul ei senin sticlă»5. 

În 1898, s-a întâmplat o eclipsă de soare. Astronomii - mai bine: «astrologii» 
- indieni preziceau multe nenorociri, foamete, boale - în unna acestui semn ceresc. 

Oamenii se rugau zile întregi, cu faţa la pământ şi posteau ca să împace pe 
zeul soarelui, care se mâniase pe ei. Perşii stăteau toată ziua cu fața spre soare, 
rugându-se neîncetat. 

Nizamul din Heiderabad, - ca să împace soarele, - a slobozit 50 de sclavi, 
dăruindu-le haine și de-ale guriiS. 


Caplitolul] 28, cartea 1I. Cf. /dem, caplitolul) 30, (cartea 1.). 
XXVI, 5, 9; Cf. Lucanus, VI, 99. 
Sar[ire], VI, v. 442443. 
Plin[ius), XXIII, 77. (Cf. Wissowa, op. cit., vol. 1, 40-41). 
Vezi Gâdeiu, op. cit., p. 229. 
Bâlășel, Luminătorul, an. Il, nr. 1. 
Gazela 1vansilvaniei, an. 1898, nr. 32, p. 3. 
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CAPITOLUL XVI 


Stelele 


«Două lucruri umplu sufletul de o 
admiraţie și de un respect continuu și 
cu atât mai mari, cu cât cugetarea se 
îndreaptă mai des şi mai asiduu asupra 
lor: cerul înstelat deasupra mea şi legea 
morală în mine.» 

Kant 


Am spus altădată că situațiunile relative ale stelelor din constelațiuni au trecut 
cam aceleași de la popor la popor. Ceea ce am afirmat numai, căutăm s-o dovedim 
acuma. 

Carul Mare, Carul Mic (Ursul Mare și Ursul Mic). Această constelațiune își 
are numele din mitologia clasică, unde Ursa Mare este nimfa Callisto, fiica lui 
Licaon, regele Arcadiei, și Ursa Mică e câinele ei, fiind chiar numită și de fenicieni 
Cinosure, adică coada câinelui. Ovidius în Metamorfoze spune că Joe a metamorfozat 
pe Callisto în ursoaică, chiar pe pământ, pentru ca geloasa Juno să nu bănuiască 
relaţiunile ei cu soţu-i, Joe. Și, într-o zi, Arcas - fiul lui Joe și al nimfei Callisto 
- fiind la vânătoare, era să omoare pe mama lui, fiindcă credea, așa cum era 
metamorfozată, că e urs cu adevărat, însă Joe, intervenind la vreme, răpi pe Arcas 
și ursoaica în cer. 

În fine, legenda continuând spune că Juno, văzând pe cer astrele care compun 
constelația Urselor, bănui lucrul și rugă pe zeii mărilor să nu le dea voie să se 
cufunde în Ocean: de aceea, Ursele nu apun niciodată. 

Cu şase secole înainte de Hristos, Thales numeşte această constelațiune, Ursa 
Mică; peste trei secole, Aratus observă că Ursa Mică se mai numea și Carul Mic 
din cauza asemănării acestei constelațiuni cu Carul Mare. 

După unele legende, Ursa Mică nu ar fi metamorfoza câinelui nimfei Callisto, 
ci ar fi chiar Arcas, metamorfozat în urs, ca și mama sa. Nici o constelațiune n-a 
izbit așa de mult vederea tuturor popoarelor ca «Ursele». 

Francezii o numesc «Carul lui David»; cei din Evul Mediu: «Căruţa lui Artur»; 
chinezii: Ti-ce, (Carul Suveran). 

Steaua Polară, care la noi se numeşte Împărat, Candela Cerului, Stâlpul, Steajerul 
Ariei, din cauza fixității sale, era numită la chinezi «Marele Suveran al Cerului 
August», adică tot «Împăratul». La romani, steaua Alcor - o stea mică în Carul 
Mare, lângă a doua stea din Proțap - era considerată tot «Cărăușul» Carului, ca 
şi la noi, însă închipuit ca un copil; iar mai în urmă a devenit «Mânzul», care se 
ține veșnic de mă-sa. 

Dragonul. În general, peste tot, această constelaţiune este numită a «Balaurului», 
sau simplu Balaur, nu însă în înțelesul de șarpe năprasnic, ci cu înțelesul zmeului 
baladelor populare. De aceea, unii îi zic chiar zmeul. Zmeul baladelor populare este 
o ființă de [pe] alt tărâm. El este un fel de om, însă nu ca toți oamenii. Pielea 
lui este solzoasă ca pielea de șarpe și se prelungește făcând o coadă lungă, care 
dă zmeului, într-adevăr, înfățișarea de șarpe. El poate zbura prin văzduh, din care 
motiv i se mai zice și zburător, însă cu această numire el are alte însușiri. În 
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astronomie, Dragonul din constelațiune este și șarpele mitologic al pomilor cu mere 
de aur din grădina Hesperidelor. 

Acest monstru a fost ucis de Hercule și Hercule a fost pus pe cer împreună 
cu dragonul, Hercule fiind închipuit că stă cu genunchiul drept pe pământ și cu 
piciorul stâng pe capul dragonului. Tot după mitologie, Apollon, - zeul razelor 
solare, în general, a ucis pe Python, - un dragon groaznic -, cu săgețile arcului 
său. 

Hercule. E numit în general Omul, la poporul nostru. El este, în închipuirea 
poporului, un om voinic, falnic, un Făt-Frumos, care este Hercule al mitologiei 
poporului român. 

Delfinul. Această constelaţiune este numită în popor «Crucea», «Crucea Mică». 
Și arabii o numesc tot cruce: «al-Salib». 

Vulturul. Acestei constelaţiuni i se zice și la noi tot Vulturul sau Vulturul 
Domnului. La cei vechi, era Vulturul lui Zeus, sau Joe. La noi a trecut ca un 
vultur al lui Dumnezeu. 

Vizitiul e numit, în general, și de țărani tot «Vizitiul», sau «Trăsura», „Surugiul“. 
Vechii greci vedeau în constelaţiunea «Vizitiul» pe Erichthonios, regele Atenei care 
inventă înhămarea cailor. În Almagesta, această constelaţiune este numită Heniochus, 
care însemnează vizitiu. Romanii aveau același nume pentru această constelație: 
«Tenens Habenay». 

Virgina. În popor se numeşte Fecioara, care nu e altceva decât traducerea 
cuvântului prim. În credința noastră, această constelațiune reprezintă pe Fecioara 
Maria, mama Mântuitorului. Grecii vechi numeau această constelațiune Partheons 
(Athena), zeița veșnic fecioară; la romani - Minerva, zeiţa înțelepciunii, ca și Athena 
de la greci. 

Și e curios că poporul nostru păstrează încă în minte atributul acesta de feciorie 
al zeiţei înțelepciunii, pe care o confundă cu Fecioara Maria. 

Balanța este numită tot Balanţă, sau Cântarul (Cumpăna). Se crede că cu el 
va cântări Hristos, la Judecata de apoi, faptele oamenilor. 

Vărsătorul e numit în popor tot «Vărsătorul». 

În astronomie, această constelațiune reprezintă pe Ganymede. După tradițiunea 
[hJomerică, zeii au înălțat pe Ganymede la cer și l-au transportat în Olimp, spre 
a veseli inimile zeilor prin frumuseţea lui și spre a fi paharnicul care varsă nectar 
în cupele zeilor și, mai ales, lui Zeus. După alte tradițiuni mai populare, Zeus chiar, 
metamorfozat în vultur, a răpit pe încântătorul tânăr, în cer, din câmpiile Troii, 
unde Ganymede era păstor sau vânătorl. 

Calea Laptelui. Calea Laptelui este numită de popor și Drumul Robilor. Între 
alte explicări ale acestei dungi albicioase care curmă și împarte cerul de noapte, 
țăranii au și pe aceasta: Drumul Robilor este drumul pe care se vor duce oamenii 
la Judecata de apoi, căci oamenii sunt cu toţii robii lui Dumnezeu. Pe acest drum 
se duc sufletele morţilor la rai. 

Și în mitologia greco-latină, Calea Laptelui e drumul către palatul lui Zeus, 
sau Joe și pe această cale intră eroii în cer, iar pe dreapta și pe stânga acestei căi 
erau locuințele zeilor principali. Poezia egipteană salută în Calea Laptelui drumul 
eterat care duce la locuinţa zeilor. «Și chiar acum, zice Flammarion, creștinii mistici 
cred că au descoperit în ea drumul sufletelor către misterioasele regiuni ale eternității». 
O legendă românească spune că noianul alburiu de stele de pe Calea Laptelui este 
laptele curs, pe acea cale, din sânurile unei mame, care își caută, mergând până 
și în cer, pe copilașu-i răpit, de la sânu-i, de un vultur. 


1 I. Otescu, op.cit, passim. 
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În legenda mitică, Hera, după sfatul Athenei, dete să sugă lui Hercule pe care 
îl găsise pe câmp, unde Alemene, mama lui, îl părăsise tocmai de frica Herei. 
Voinicul copilaș supse însă cu atâta putere, că începu să țâșnească laptele și mai 
ales când, săturat, lăsă ţâța din gură, curse atât de mult lapte, a se formă acea 
cale, în care stelele sunt picăturile de lapte; lapte zeiesc, al Herei]. 


* x 


Cine ştie prin ce legătură de idei sau prin ce experienţă făcută în sărăcăciosul 
laborator al minţii de primitiv, ori poate numai în virtutea unui «post hoc, propter 
hoc», - cine ştie cum s-a făcut că găsim la mai toți primitivii credința într-o 
legătură tainică între soarta omului și stea. Ignoramus et [forsan] ignorabimus. 

La poporul nostru, credința aceasta este foarte puternică. Și adesea rolul stelei 
se înlocuiește cu acel al soartei sau al scrisei: aceasta este o dovadă mai mult de 
strânsa legătură între aceste două noțiuni din mintea primitivului. În Vâlcea, se aude 
zicându-se: «Vai de steaua lui!», sau «Rea zodie mai ai!»?. 

Oamenii norocoși se zice că s-au născut «sub o stea (zodie) bună»; cei nenorociti 
s-au născut sub una protivnică. Se mai crede că îndată ce se naște un om, răsare 
și o stea, care este favorabilă sau defavorabilă întregii lui vieți. Când moare, steaua 
lui cade o dată cu moartea lui. 

Ne aducem fiecare aminte de versurile din Miorita: 


«...Că la nunta mea, 
A căzut o stea...» 


Aici moartea - numită prin eufemism nuntă - o recunoaştem ca atare numai 
prin adăugarea versului: A căzut o stea. Credinţa că la moartea cuiva apune, alunecă 
de pe cer şi steaua lui, este generală la români. 

Macedonenii cred și ei că o stea ce cade vestește moartea unui om». 

Vâlcenii, când văd stelele alunecând de pe bolta cerească, se întreabă cu tristeţe: 
«Cine o mai fi murit?!» 

Locuitorii din Hautes-Vosges au aceeași credință?. Germanii cred că atuncea 
când cade vreo stea, moare un cap de om. Fiecare își are steaua lui pe cer, stea 
care răsare la naştere și apune la răposare?. 

Romanii credeau că fiecare om își are Șteaua lui. Plinius ne spune că aceasta 
era credința poporului: «ut existimat vulgus»$. Se credea că răsare o dată cu nașterea 
cuiva şi apune, cade, la moartea lui. 

În Sparta, steaua căzătoare se credea că descopere oamenilor crimele, nelegiuirile 
făcute de rege. 

Eforii, la fiecare nouă ani, alegeau o noapte foarte frumoasă, dar fără lună, și 
se așezau jos, în tăcere, cu ochii îndreptați spre cer. Dacă vedeau vreo stea că 
străbate cerul, de la o margine până la cealaltă, făceau proces regilor, ca fiind 
vinovaţi de vreo crimă față cu divinitatea și-i suspendau din puterea lor, până ce 
venea de la Delfi, sau de la Olympia, vreun oracol care restituia regilor depuși 
autoritatea lor de mai înainte”. 


l. Ottescu, op. cit., passim. 

Hotărârea stelei, a destinului este irevocabilă. În Vâlcea, se zice: Te-au bătut stelele, adicā destinul îți este 
protivnic, şi n-ai ce să mai faci!... 

Cosmulei, op. cit., p. 47. 

Cf. Sauvé, op. cit. p. 197. 

Wuttke, op. cit., p. 147. 

II, 28. 

Plut[arh), Agis. apud Rașcanu, Istoria grecilor, p. 28. 
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Steaua căzătoare era privită de romani, câteodată, și ca o prevestire favorabilă!. 

Credinţele acestea au dominat și în timpul Evului Mediu sub eticheta științei 
numite astrologie - știință care fu importată din Babilonia. «Prezicerea prin horoscoape 
(zodiace) şi credința în puterea divină a stelelor erau destul de curând importate 
din Babilonia și Grecia, când apăru stoicismul. Căci în literatura cultă, Poimandres 
identifică destinul (CEL uopuE vn) cu cârmuirea lumii de către stele. Într-un imn 
[închinat] lui Apollo - imn care suferă aceleași înrâuriri - divinitățile zodiacale sunt 
trecute în rândul lui Moira, unul din numele Destinului»2. 

Astăzi chiar se crede, în Franţa, în influența pe care o stea o poate avea asupra 
vieţii unui om. 

Şi Napoleon, desigur, avea credința în steaua lui?. 

La poporul român, se descântă la stea, făcându-se «pe scrisă», de dragoste, 
adică. Se ia o batistă (mărgelele, sau betele unei fete, sau ale unui băiat care vrea 
să i se facă pe «scrisă», și se ameninţă cu ele spre o stea mai luminoasă dinspre 
răsărit. Dacă steaua nu se mișcă din loc, se zice că moare ursita; iar dacă se mișcă 
steaua, e bine: cel îndrăgostit se insoara (mărită) repede. Apoi se face batista colac 
şi se pune sub căpătâiul îndrăgostituluit. Vorbele descântecului sunt următoarele: 


«Stea, steluța mea, La (cutare) să-l pomești, 
Toate stelele să stea, Să vie cu gura căscată, 
Numai tu să nu stai, Cu limba băşicată, 

Să umbli în sus ca gândul, SA nu-i vie a sta, 

Jos ca vântul, Să nu-i vie a mânca, 

Să umbli din casă-n casă, Pân'la cutare n-o da. 
Din masă în masă, În vis să-l visez, 

Pân'la ursitul (cutare) acasă, Aievea să-l văz. 

La masă să-l găseşti, Mâine-n zori să-l cunosc, 
Cu coada să-l izbeşti, Și cu el să vorbesc$.» 


De masă să-l plesnești, 
* 


Poporul nostru crede că «stelele cu coadă», cometele, când se arată, prevestesc 
mari calamităţi. Și astăzi povestesc unchieșii din Vâlcea cum că, înaintea «războiului», 
s-ar fi arătat o «stea cu coadă» și spun că se așteptau la vreo ciumă, sau foamete 
mare. 

«...Şi după ce „s-a sunat“ c-are să E război - zic ei - am înțeles că steaua 
aia nu venise și nu se arătase degeaba!...» . Cometele trec, la mai toate popoarele, 
drept niște vestitori ai unor mari urgii care au să bântuie o întreagă țară. Această 
credință o aveau și vechii inzi6. Dacă și acuma, ca și altă dată, facem apel la 
religiunea și credinţele vechilor inzi, e fiindcă ne place a crede cu F. Max Müller, 
că «sfintele cărți ale Indiei dau studiului religiunii, în general, și, în special, studiului 
originii și dezvoltării ei, aceleași izvoare neașteptate și fără pereche; după cum 
limba Indiei, sanscrita, a dat studiului originii și dezvoltării limbilop»”. 

Germanii cred că cometele /sic!] sunt vestitori ai unei nenorociri colective. 

Pentru francezi și alte popoare civilizate ale Apusului, apariţiunea cometelor fu 


Aeneis, ll, 693, 694. 

Revue de l'Histoire des Religions, tome LXIV, 1, p. 3, 7. 

Nicola, op. cit., p. 224. 

Gr. Tocilescu, Materialuri folclorisitce, tom |, p. 687. 

Tocilescu, op. cit., p. 687, vol. I. Cf. Per sidera testor! (Verglilius), Aen/eis], III, 599). 
Wuttke, op. cit., p. 147, passim. 

Max Müller, Origine et développement de la religion, p. 122. 


ANU BUN =— 


96 GH. F. CIAUŞANU 


socotită ca semn rău prevestitor și credința aceasta se găseşte în toate păturile 
societății. 
La bulgari, cometele, ca și «ploaia» de stele căzătoare, sunt prevestitoare de 
foamete, de ciumă, de cutremur, sau de războaie crâncene. 
La romani, credinţa că cometele /sic/] vestesc nenorociri, era destul de puternică. 
Așa, Vergilius! zice: 
«Non alias caelo ceciderunt plura sereno 
Fulgura, nec diri toties arsere cometae.» 


Iar, în altă parte: 


«Non secus ac liquida si quando nocte comerae 
Sanguinei lugubre rubent...» 


Imitându-l, poate, pe Vergilius, Tasso scrie versurile următoare în al şaptelea 
cânt, (LIN din Ierusalimul liberat: 


«Precum o cometă cu coama însângerată (sângerie; cruntă) 
strălucește în văzduhul aprins, răstoamă domniile, 

cAșună crâncene molimi, 

— semn ceresc cobitor pentru tirani; 

- tot așa și Argant... 5. 


Iar, în altă parte (cânt IV, VII) zice: 


«Ochii săi roșiatici, plini de venin, sclipesc ca o cometă 
cobitoare.» 
Silius Italicus zice: 


«Regnorum eversor rubuit letale cometes.» 


5 


Suetonius? zice: 


«Stella crinita, quae summis potestatibus 
exitium portendere vulgo putatur, 
per continuas noctes oriri coeperat.» 


C. Tacitus spune despre credința poporului, că «atunci când se arată cometele, 
se prevestește schimbarea domnilor și a domniilor». Aceeași idee o găsim şi la cei 
doi autori precedenţi. 


«Inter quae et sidus cometes effulsit, de 
quo vulgi opinio est tanquam mutationem 
regnis portendat.» 


Iosif Flaviu spune în cartea a şasea a Războiului evreilor contra romanilor: 

«Acest nenorocit popor (evreu) e cu atât mai de plâns, cu cât, - dând cu 
înlesnire crezământ unor înşelători care abuzau de numele lui Dumnezeu pentru a-l 
înşela, — el închidea ochii și astupa urechile pentru a nu vedea și a nu auzi semnele 
sigure și înștiințările adevărate prin care Dumnezeu îi prezisese ruina sa. Voi raporta 
aici unele din semne şi din acele preziceri. O cometă ce avea figura unei săbii 
apăru asupra Ierusalimului în timp de un an întreg.» 


Verg[ilius], Georg/icele], 1, 487, 488. 
Aeneis, X, 272-273. 
Citat din trad{ucerea] franceză: La Jérusalem délivrée: Auguste Desplaces, ed. V. Charpentier, Paris 1858. 
VIII, 638. i 
Nerlo], 36. 
Annales, XIV, 22; XV, 47 cf. 
Din Istoria bisericească a lui Eusebiu, trad(ucere) de mitrop[olitul] Iosif Gheorghian, p. 70-1. (Tipografia 
Cărţilor Bisericeşti). 
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Wallonii cred că cometa e semn prevestitor de mari nenorociri: război, molimă, 
foamete ș. a.. 

Vechii noștri cronicari - ca şi poporul de atunci și de astăzi — credeau că 
cometele [sic/] prevestesc nenorociri. 

Așa, Miron Costin? pune în legătură dușmăniile dintre poloni şi cazaci cu 
«semnele ceriului, carele s-au prilejit mai iute de aceste toate răutăţi». 

Și aceste semne erau: arătarea unei comete, o întunecare a soarelui și lăcustele. 

Enachi Kogălniceanu, la sfârşitul letopiseţului său, numără între semnele 
dumnezeiești și cometa: 

«O stea cu coadă s-au arătat pe cer în câteva nopți». 

Iată ce citim într-o însemnare pe o carte veche, cu privire la credințele vulgului 
și la temerile lui când vede că apare vreo cometă: 

«Cade-se a [se] şti când s-au văzut st[eaJoa în urma lu[i] Tudor carea venea 
de la răsărit cu co[alda în sus la leat 1824, dechemvrie 30, Dumitrache»?. 

Iar în altă parte citim: 

«Cade-se a ști când au ieșit steao[a] cea cu coadă, ceea ce căuta spre Țara 
Nemţțească, că s-au născut [în] august în opt zile. Şi eu am scris ca să se pomenească 
acest lucru ca o minune ce este». 

1. Cf. Monseur, Folklore wallon, p. 61. 

2. Apud. Gâdeiu, op. cit., p. 229. 


3. T. Bălășel, Luminătorul, an. II, nr. 17-18. 
4. Ibidem, an. II, nr. 4-5. 


CAPITOLUL XVII 


Moartea şi înmormântarea 


«Nobile Ulise - strigă de—odată eroul 
(Ahile), - nu-mi vorbi de moarte; aş 
prefera să fiu sluga unui om vecin cu 
sărăcia - abia asigurat de traiul său - 
decât să domnesc peste toţi acei ce nu 
mai sunt!» 

(Homer, Odiseea) 


«Să le spui curat C-o mândră crăiasă, 
Că m-am însurat, A lumii mireasă.» 
Mioriţa 
«Zis-a maica că mă scoate De la două nu mă poate: 
De la câte, de la toate; De la mândră, de la moarte.» 


Cântec popular 


«Moartea» este cuvântul cel mai îngrozitor pentru primitiv, care nu-și dă seama 
că a muri este o necesitate. Ochii stinși ai celui ce moare, fruntea tot un sloi de 
gheaţă, rumeneala obrajilor îmbujoraţi înlocuită cu o culoare galbenă-închisă, 
«pământie»;, - toate aceste l-au făcut pe primitivul tuturor timpurilor și locurilor 
să creadă că moartea nu-i o lege nestrămutată a firii, că nu-i provocată de fireşti 
cauze interne, ci că ea este rezultatul unei întâmplări, sau că a fost cauzată de ura 
vrăjmaşilor, sau a răutăcioșilor de vrăjitori. Credința oamenilor primitivi este că 
omul este făcut să trăiască veşnic și că moartea nu poate veni decât din afară. 

Și rămânem uimiți, cu câtă tenacitate se menţine încă această eroare, în 
populațiunile înapoiate . 

La popoarele civilizate însă, lucrul acesta nu se mai discută: se știe bine că 
orice organism este fatal osândit pieirii. 

«Printre vechii vrăjitori, unii din cei mai înţelepţi, strămoșii oamenilor de ştiinţă, 
crezură că ceea ce este mai puternic pe lume este viața. Să ne amintim, în treacăt, 
că acest cuvânt vine de la radicalul care, la greci și latini, strămoșii noștri intelectuali, 
are semnificaţia primă, de bărbăţie, virtute; astfel is, vis, vita, vir, virtus. Viaţa, 
ziceau primii cugetători, este manifestația unei forțe comune tuturor animalelor, ca 
şi plantelor, o forță pe care o are şi fierul, și piatra, și vântul, și apa, și focul. Să 
adorăm, deci, viaţa, să adorăm izvorul tuturor existenţelor! 

— N-aveţi dreptate! răspunse|ră] răutăcioșii, strămoșii celor iniţiaţi în trebile 
dumnezeiesti. 

Moartea este mai puternică decât orice, fiindcă ea seceră viaţa. Să ne închinăm 
morţii, stăpânul tuturor! - Foarte bine s-a judecat! strigă toată lumea. Moartea 
biruiește viața!»? 

Si morții, - personificare a groazei, înfiorării?, sentimente care sunt la baza 
Reclus, op. cit., p. 13. 
lbid., p. 41, 42. 

În graiul poporului vâlcean, se evită, de cele mai multe ori, chiar și pronunțarea cuvântului moarte, fiindcă, 


dacă s-a întâmplat să vorbeşti de ea într-un ceas rdu, te-ai dus: dai ortu [popii]. Prin eufemism, oamenii 
zic în loc de la moartea mea, la vremea mea. 
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oricărei religiuni primitive, - i se atribui o personalitate excepţională și o existență 
aparte. Şi, prin analogie cu puterea omenească, putinţa de a omorî devine atributul 
cel mai de frunte al zeului celui mai mare. Am vorbit altă dată despre fulgerele 
omorâtoare pe care le ţin în mână cei mai de căpetenie zei ai popoarelor. Vom 
mai adăuga că la cafri, zeul cel mai mare este acela care dă pedeapsa cea mai 
îngrozitoare. 

Mintea oricărui om, oricât de simplu ar fi fost, și-a pus întrebarea: ce devin 
şi cum trăiesc oamenii după moarte? 

În aparență pare un paradox a zice: trăiește după moarte. Și totuși, ideea unei 
desăvârşite nimiciri a organismului după moartea sa nu putea să vie în mintea 
primitivului, sau, și dacă ar fi venit, s-ar fi scuturat de ea ca de un vis urât. Și 
în locul acestei concepțiuni așa de pesimiste, ei dădură loc de cinste optimismului, 
în credințele lor despre ceea ce va fi dincolo de mormânt. Crezură anume că lumea 
cealaltă nu-i decât o continuare a lumii de aici, cu singura deosebire că e lipsită 
de necazurile pământești și că e împodobită cu nouă plăceri. Iată dorința arzătoare 
a omului după fericire, iat-o cum se concretizează, oarecum, într-o vie nădejde a 
unei lumi viitoare, lipsite de necazuri, o adevarata vârstă de aur, așa cum știe s-o 
zugrăvească Ovidius. (A se vedea A. Brosl, Survivance de l'âme.) 

Primele religiuni, zice E. Reclus, chiar şi cele mai primitive, mat grosolane, 
fură o aspirațiune către bine, către mai bine, către o existență perfectă?. 

Aşa cum au fost concepute de mintea popoarelor viețile după moarte, ni se 
prezintă numai raiuri, sau aproape de raiuri. 

Ideea de răsplată în altă viață este aproape străină concepțiunilor primitivilor. 
«Ei nu bănuiesc, zice Cook despre ta[h]itieni, că felul faptelor lor are să poată 
înrâuri cât de puțin starea lor viitoare». Adesea, săracii merg în iad, iar bogații, în 
cer. Locuitorii din Sumatra, Hawai, Canada, Noua-Zeelandă, ca și eschimoșii pun 
pe vânătorii lor cei mai isteți în cer. În fond, pentru toți, viața de dincolo de 
mormânt nu e o recompensă, nici o pedeapsă a vieţii pământene, ci o prelungire 
a ei, sub altă formă?. Dar concepţiunea aceasta simplă despre cealaltă viaţă și lume 
fu modificată radical de diferiţii legislatori religioși. Ei puseră, pe lângă raiurile 
concepute de mintea și fantezia poporului, și iadurile, cu pedepsele lor groaznice 
pentru cei care s-ar abate de la dreptarul legii lor. Raiurile fură rezervate pentru 
cei care se ţin de lege. De aici începu sancţiunea faptelor și de aici se născu 
morala, știința atât de folositoare pentru omenire. 

Vechea «religiune» se înfrăți cu morala și se ajutară reciproc, aducând ca zestre 
una, iadul și cealaltă, raiul... 

«Pedeapsa, pedeapsa în această lume și în cealaltă, aceasta este raţiunea ultimă 
a tot ce se bazează pe religiune și pe morala oficială. Și lucrul acesta e de demult. 
Manu, primul legislator, Manu, fiul lui Brahma şi tată al gamerilor, zice legenda, 
Manu învaţă că lumea nu dăinuiește decât prin pedeapsă». 

«Suprimaţi viaţa viitoare, zice Recluss , Și veţi vedea că nu mai există religiunea». 

Ţăranii din Vâlcea obișnuiesc să-și îngroape morţii dintr-o familie, sau de un 
neam, la un loc, pentru ca să fie și pe «ailaltă lume tot împreună». 


Pag. 48 sea. 

Op. cit, p. 15. 

A. Bros, Rel/ion] de[s] [peuples] non-civilises, p. 259. 

Reclus, op. cit, p 19. (A se vedea Codicele lui Manu (VI, VIII, passim.) 

Ibid., op. cit, p. 14. lar Guyau (L 'irreligion de l'avenir, p. 449) zice: «La religion est en majeure partie 
une meditation de la mort.) 
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Indienii credeau că morţii veneau în cealaltă lume răniţi sau schilodiţi, cum 
erau și pe pământ. 

Grecii credeau, iarăși, că morții păstrează atribuţiunile pe care le-au avut pe 
pământ: Minos judecă sufletele celor morţi; Orion gonește prin câmpiile de aișor 
monștri pe care îi sacrifică odată pe munţi; Tytius are ficatul sfâșiat de vulturi. lar 
Barongas crede că în lumea de dincolo de mormânt spiritele strămoșilor păstrează 
exact fizionomia și aspectul pe care le aveau când au murit!. lată cum știe Vergilius 
să ne zugrăvească Câmpiile Elizee: 

«Intră-n feericele locuri și lunca cea verde de-a pururi, 

Codri meniţi desfătării, locaș al eternului bine, 

Etem învăluie câmpul de-aici în lumina mai largă, 

Purpură-i zarea; şi soarele-i altul și altul e cerul! 

Trupul o seam’ în luptă-și deprind pe praturi cu iarbă: 

Jocuri de-ntrecere fac și frământă nisipul cel galben. 

Alţii frământă pământul cu tropot de horă și cântă; 

Însuși, în hainele-i lungi, cântându-le tracicul preot (Orfeu) 

Bate cu osul de fildeș o dată și o dată cu mâna, 

Tactul pe coardele lirei cu plânset de șapte răsunuri. 

lată pe-aproape și scuturi, şi coifuri, și carele goale; 

Suliţi se văd împlântate-n pământ și pe șesuri de-a lungul 

Roibii răzleţi rătăcesc. /ubirea pe care-au avut-o 

Pân-au trăit şi de car şi de coif şi de scut şi iubirea 

Cailor, dânșii și-o duc în mormânt şi-o păstrează şi-n 
moarte. » 


* 


În mitologia poporului nostru, moartea se confundă, de multe ori, cu Sf. 
Arhanghel, «cel cu calul alb», care are tocmai rolul, însărcinarea lui Hermes (Mercur) 
al mitologiei clasice: este însărcinat, adică, să ducă sufletele celor morți pe lumea 
cealaltă”. 

Moartea fu reprezentată în arta simbolică primitivă, sub aparența unui schelet 
omenesc, — singura parte rezistentă în microcosmosul omenesc. 

Instrumentul cu care «secerăy» vieţile omeneşti este diferit, cum diferit este şi 
modul de operaţiune al feluritelor popoare. Așa, la noi, la clasici, la francezi ș. a., 
- moartea are coasă? - fiindcă popoarele se ocupă cu agricultura. 

La neamurile sălbatice, moartea ţinteşte cu arcul în muritori, și săgețile ei nu 
dau niciodată greș. Acestea îţi amintesc de cuvintele lui Rückert: 


«Als wie der Mensch, so ist sein Gott, so ist sein Glaube, 
Aus geistigem Ather bald, un band aus Erdenstaube.» 


La poporul nostru se crede că moartea are tot «tacâmul» unui cosaș: nicovală, 
ciocane, coasă, gresie (cute). Cu ciocanele se crede că slăbește organismul, «ciocneşte» 
azi, colo, mâine, dincolo, prin boale mai mici. Însă când «i-a venit ceasul» omului, 
ea își ascute coasa și «se strâmbă» cu grozava ei mutră, din colțul odăii, la bolnav$. 

Atunci bolnavul pune «ochii în grindă» și își dă sfârşitul. Despre un om care 
a bolit mult, se zice în Vâlcea că «nu e nici cu morții, nici cu viii», sau că e 


l Bros, Sumvivance..., p. 47, 48; Cf. Ovidius, Mer/amorfoze], IV, 2. 

2 Traducere de maestrul Coșbuc, vers 638-647; 651-655, cartea VI, Aen/eis]. Cf. ibid. vers 444-445; 
450-451; 404-407. 

Cf. Odis/eea], XXIV; Horatius, Carm[inum], libler], |, Ad Vergilium., Vergilius, Aeneis, IV, 242-244. 
Vezi Nota 7 [de la sfârşit]. 

A se vedea în Note, la fine. 
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«cu sufletul prin flori». Această din urmă expresie valorează cât: «sufletul lui iese 
din el şi după ce se plimbă prin flori, revine iarăși» |. 

Vergilius vorbește despre locuințele boalelor (în Infern), ca precedând pe a 
morţii“. 


Solii morţii. 

Dar moartea nu vine niciodată fără a se anunţa: e foarte bine crescută! 

Ea își are vestitorii săi, soli domestici și sălbatici. Câinele este solul morţii, cel 
mai aproape de om şi cel mai prieten cu el. La mai toate popoarele Europei, urlatul 
neobișnuit al câinilor din bătătură, ogradă, și săpatul cu labele al pământului de 
lângă casă, vestesc moartea unuia din casnici sau, în cazul cel mai fericit, pagube 
însemnate, nenorociri. 

În Vâlcea, când se tăvălește câinele, «trage a rău». În Franţa și în B 
se crede că lătratul întruna al câinilor vešteşte moartea cuiva din familie”. La 
aromâni, când urlă câinii, vestesc moartea“. 

În Asia Mică, se crede că urletul câinelui în timpul nopții și privirea lui îndreptată 
înspre o casă, sunt un semn că va răposa cineva din acea casă“. Credințele acestea 
stau în strânsă legătură cu altă credință: câinele simte apropierea spiritelor și dă 
semnal. Deci, şi moartea, ca duh necurat ce este, o simte câinele. Ba, mai mult: 
el vede și latră la spiritele care se învârtesc în razele lunii. O stafie, într-o baladă 
scandinavă, zice: 


«Urlă câinele cu coada între picioare: 
Crede-mă, ne-a văzut când am trecut!» 


Eminescu semnalează această credință în Călin Nebunul. Într-un pasaj din această 
bucată cu motiv popular, zmeii se tânguiesc astfel: 


«Ea (fata de împărat) pe noi ne simte-ndată ce ne apropiem 
desculți: 

Suntem duhuri necurate și-mpăratul cela Roş 

Are-n vatră, în cenușă, un căţel și un cocoș; 

Năzdrăvani-s, bată-i naiba, cum ne simt, îi vezi că-ndrugă, 

Unul bate, altul cântă, și-o tulim urât la fugă» 


La slavii sudici, câinele și pisica sunt socotite ca niște animale care văd duhurile 
şi le simt apropierea’. Tot la ei se crede că ciuma are mare frică de câini și a 
pisici. De aceea, se recomandă să fie închise în casă, pentru a o apăra de ciumāê. 

La bulgari, se crede că dacă un câine urlă înaintea casei, sau face gropi prin 
curte, vestește moartea vreunui membru al familiei, al casei aceleia. Când îl aude 
urlând, ţăranul bulgar îi zice: «Să-ţi fie de cap!» («Urlă, urla-ți-ai de capu-ţi!»)”. 

Genmanii cred că dacă un câine din gospodăria celui bolnav latră, urlă, noaptea, 
sub fereastra bolnavului, și dacă ţine capul în jos, vestește moartea celui ce «boleşte»; 
dacă latră, urlă cu capul în sus, vestește incendiu!0 


| Aici e concepţia populară despre prefacerea în fluture a sufletului omenesc. 

2 Verg[ilius], Aeneis, VI, 275 sea. 

3 Cf. Wuttke, op. cit., p. 120. 

4 Cosmulei, op. cit., p. 48. 

5 Camoy et Nicolaides, Trad/itions] populaires de l'Asie mineure, p. 321. 

6 Réclus, op. cit., p. 58. 

7 Kruss, Slavische V/olks]florchungen], p. 113. 

8 Krauss, Volksglaube..., p. 67. 

9 Échos d'Orient, an. VI, p. 258. Vâlcenii îi zic: «Să-ţi fie de cap!»; «Pe capu- ti!». 
10 Meyer, op. cit., p. 268. 
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Si la romani era credința că urletul câinilor vestește mari nenorociri !. 


Lesbos, a crede că urlatul câinelui vestește moarte de cap de om, sau 
nenorociri mari?. Atunci când urlă, i se zice încet de tot: «De capu-ți!». 
Calul, tovarășul atât de falnic și nobil al omului, simte și el spiritele și vestește 
nenorocirile, sau moartea stăpânului său. 
Această credință o găsim și la noi, și la scoțieni, și la locuitorii Hebridelor. În 
poezia noastră populară, avem un frumos exemplu de presimțire a calului, în bucata 
Mihu Copilul. 


«— Zeaua nu mă-ndeasă, Și-n drum nu mă lasă, 
Șeaua nu m-apasă, Că se-aţin pe-aici, 
Frâul nu mă strânge, Patruzeci și cinci, 
Chinga nu mă frânge, Cincizeci, fără cinci, 
Dar ce mă apasă De haiduci levinţi.% 


În Norvegia, se crede că dacă un cal se tăvălește în fața casei în care zace 
cineva, vestește prin aceasta moartea celui ce «bolește». 

La germani, și acum, și în vechime, calul este animal prevestitor și simţitor al 
locurilor primejdioase pentru stăpân, ca și simţitor al stafiilor. 

Așa, când caii dintr-o nuntă nu vor să mai meargă, «pun zăpor», prevestesc 
pentru miri nenorocire și moarte timpurie’. Tot așa se crede și în Vâlcea. 

Cocoșul care cântă fără nici o noimă în timpul nopții, vestește moartea cuiva 
- la români. 

lar găina care cântă cocoșește, vestește același lucru. 

Lesbos, când cântă găina cocosește, aduce noroc casei, dacă este cu ciocul 
către răsărit, dacă este îndreptată către apus, vestește nenorociri. În acest caz este 
tăiată și tatăl trebuie să o mănânce, fiindcă nenorocirea vestită de cântatul ei era 
să cadă pe capul lui. 

Credinţa aceasta este foarte răspândită în Italia, Germania, în Franța, în 
Normandia, în Vosgi, în Franche-Comté și în Berry”. 

Bulgarii cred că găina care cântă cocoşeşte vesteşte moartea cuiva, 

În Vâlcea, oamenii observă pozițiunea găinii care cântă «ca cocoșul»: dacă e 
îndreptată cu ciocul înspre apus, atunci vestește moartea, nenorocirea irevocabilă a 
unui Casnic, sau a întregii familii, dacă însă stă cu ciocul către răsărit, vestește 
bine, noroc, sau, oricum, nu vestește nenorociri apreciabile. 

Dar în genere, găina ce cântă cocoşeşte e privită cu ochi răi, ca o cobe și este 
tăiată numaidecât. 

La aromâni, găina care cântă cocoşește vestește nenorocire’, 

Pare că $i la romani s-a crezut în cântatul cocoșesc al găinii, ca și la noi!0. 


1 Ovidius zice în Metamorfoze (XV, c. LX, v. 15, 16) că moartea lui Caesar au vestit-o câinii cu urletul 
lor: 

«Inque foro, circumque domos et templa Deorum. 

Noctumos ululasse canes... ferunt» 

Georgeakis, op. cit., p. 340. 

Poezii pop[ulare], collecţia] V. Alecsandri. 

Librecht, op. cit., p. 314. 

Wuttke, op. cit., p. 185, 186, passim. 

Georgeakis, op. cit.; cf. Sébillot, op. cit. și L. Pineau, Le folki [ore] de Poitou. 

Cf. P. Sébillot, op. cit., XXII, p. 150. 

Échos d'Orient, an. VI, p. 258. La walloni, cântatul cocoșesc al gâinii vestește că femeia casei aceleia 
poartă căciula, iar bărbatul, tulpanul; că în casa aceea cântă găina, nu cocoșul (cf. Monseur, op. cit., p. 
15-16.) 

9 Cosmulei, op. cit., p. 49. 

10 Terentinus zice undeva: «Monstra evenerunt mihi: Gallina cecinit! ». 
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La români, se crede că boul când mugește spre zile mari, moartea vesteștel. 
Liliacul, asemenea, când vine pe sub polata casei, «trage a» pustietate (Vâlcea). 
Moartea trimite soli celui ce are să moară și din afară din curtea lui. 

Așa, cântarea misterioasă a cucuvelei sau bufniței este privită de toate popoarele 
ca un semn de moarte, sau de pagubă. Și aceasta, cu atât mai mult, cu cât ele se 
așează atunci pe lângă, sau chiar pe casă și încep să cânte. Dintre toate semnele 
care vestesc că va muri cineva din familie, sau din neamurile cele mai de aproape, 
nici unul nu este așa de temut ca o cântare a cucuvelei, numită altminterea în 
unele părți, precum bunăoară în ţinutul Năsăudului din Transilvania, și pasărea 
morţilor, deoarece la casa unde cântă aceasta, trebuie, după credința românilor, 
nurnaidecât să moară cineva»?. 

În Macedonia, se crede că bufnița cu cântecul ei înfiorător vestește moartea, 
sau mari nenorociri”. 

Sebillot spune că cucuveaua, cu strigătul ei repetat, vestește moartea. Bufniţele 
vestesc aceeași nenorocire, când vin de se așează pe coșul casei (H[aute]-Bretagne). 

Romanii aveau aceeași superstiție. Iată ce ne spune în această privinţă naturalistul 
Plinius: 

«Funebra și, mai cu seamă la auspiciile publice, urgisita cucuveică se ţine (stă) 
la locuri deșerte, nu numai dezolate, ci și înfiorătoare și nestrăbătute. Un monstru 
noctum, care nu se aude cântând, ci numai gemând. De aceea, când se arată ea 
în orașe și, mai ales, ziua, această împrejurare se consideră ca cea [sic/] mai 
înfiorătoare prevestire»S. 

Vergilius6 numește cântecul bufniței (cucuvelei) «cobiton;: 


«Solaque culminibus /erali carmine bubo 
Saepe queri et longas in fletum ducere voces.» 


Într-un bocet, cules de T. Burada, din Bucovina - se spune: 


“Trage, trage clopoțel, Căci așa s-a întâmplat, 

Că-ţi mai vine - un sufleţel; După cum a fost cântat 
Trage, trage tot cu jale, Cucuveica cobitoare 

Sā s-audă până-n vale Și de rău prevestitoare” > 


Iar Ovidius zice... «Se preface într-o pasăre urâtă, prevestitoare de mari întristări 
(plângeri), cucuveaua cea leneșă, care este o prevestire ingrozitoare pentru muritori». 

Şi la vechii greci, cântecul mr era socotit ca o cobe?. Tot astfel, este socotit 
și acuma de locuitorii din Lesbos!0 

Am văzut că la transilvăneni i s-a dat cucuvelei numele sinistru de «pasărea 
morţilor», nurme cu care a fost botezată potrivit cu credința așa de puternică, cum 


Șezăroarea, an. VIII, p. 100. 
Slimeon Florea] Marian, Înmormântarea la români, p. 4. 
Cosmulei, op. cit., p. 47. 
P. Sébillot, op. cit., tom. XXII, p. 150. 
H[istoria] N[aturae], lib[er] X, c. XVI, apud. Marian, Înmormântarea [la români]. 
Aeneis, IV, p. 462-463. 
Convorbiri literare, an. XII, p. 364. 
Ovidiu, Metamorfoze, liber V, c. VIII, v. 41, 42. (Hachette, 1896). 
«Foedaque fit volucris, venturi nuntia luctus, 
Ignavus bubo, dirum mortalibus omen.» 
Ibidem, lib[er] XV, c. IX, v. 10. 
«Tristia mille locis Stygius dedit omina bubo...» 
9 O. Habert, op. cit., p. 481. 
10 Georgeakis, op. cit., p. 337, 338. 
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că, unde cântă ea, «trage a rău» şi că trebuie să moară cineva. Filologia numirii 
nemţești a acestei păsări ne dă nota aceleiași credinţe. 

Vom lua trei din numele cu care germanii au numit această pasăre de rău 
augur: 7oteneule, Leichhuhn şi Leicheneule l 

Se poate vedea, bine de tot, câtă analogie este între «pasărea morților» și cele 
trei nume germane. 

Într-o poezie populară română se zice: 


«...Cântă buha într-o cruce, 
Pe Magdu la groapă-l duce 2» 


Rutenii din Bucovina au, de asemenea, credință că cucuveaua este cobitoare?. 

Şi sălbatecii se tem de înfiorătorul cânt al cucuvelei și al bufniței. 

Tylor ne raportează că un trib și-a părăsit țara, fiindcă unul dintre ei visase că 
o bufniță prevestise atacul unui trib vecin?. 

Altă pasăre care se crede că face pe solul morţii, este corbul. Când croncănește 
prin vecinătatea unei case, lumea crede că va muri cineva din casă, ori i se vor 
întâmpla mari neajunsuri. Femeile — ca să îndepărteze nenorocirea pe care o vestește 
corbul - strigă când îl aud croncănind: «de capu-ți!»; «să-ți fie de cap!», sau: «pe 
capu-ţi!»5. Dar deși vesteşte nenorociri, nu trebuie împușcat sau omorât, căci este 
pasăre socotită sfântă6, Dacă-l împușşti, faci mare păcat și «n-ai să mai vezi ploaie 
în ochi, trei ani de-a rândul». 

La germani, ca pasăre consacrată lui Wodan, corbul trece de cuminte și 
prevestitor?. El şade în legături cu diavolulă. 

În Macedonia, se crede că croncănitul corbilor nu este de-a bună?. Și în alte 
părţi ale Occidentului (d[e] p[ildă] [în] H[aute]-Bretagne şi aiurea), se crede că 
«crau-craul» (croncânitul) corbilor este o prevestire de moarte, dacă crăune mai 
mult tunp într-un loc și dacă ciugule împrejurul unei case. La români se mai crede 
că cucul, când cântă prea aproape de o casă și în acea casă este un bolnav, vestește 
că «nu-i e boala sănătoasă», că «se duce»! 

Vâlcenii cred că gâsca dacă ouă vara, vestește mari nenorociri: morți, boale 
etc. 

Broaştele când intră-n casă, va muri cineva!!, 

Dar şi lucrurile din casă dau de veste despre moartea stăpânului lor. La români, 
se crede că pocnetul neobişnuit al unor mobile, din încheieturile lor, trosnetul 
scândurilor, sau neașteptata cădere a oglinzii, din cui - toate acestea prevestesc 
moartea. 

Când se opreşte ceasul, cred germanii, e «semn rău», e semn de moarte!? 

La walloni, când pică oglinda și se sparge, se vestesc nenorociri, morți!3 


Cf. Wuttke, op cit, p. 117. 
V. Alecsandri, Poezii poplulare], Magdu. 
Marian, Înmormântarea [la români], p. 6. 
Şăincanu, Studii folkl[orice], p. 237. 
Vâlcii 
Manan, Ornilologia, vol. II, p. 11. 
Wuttke, op. cit., p. 46. 
Ibidem, p. 110. 
Cosmulei, op. cit.. p. 48. 
10 Şezătoarea, an. ll, p. 67. 
11 /bidem, an. VI, p. 22. 
12 Meyer. op. cit, p. 270. 
13 Monseur, op. cit, p. 115. 
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La români, când icoana se ciocnește singură de perete, nu e semn bun. 

Oglinda când se crapă pe din două, fără nici o cauză, îți moare cineva?. 

Cam tot aceleași credinţe le au și germanii. E semn de moarte pentru ei pocnetul 
podelelor sau a dulapurilor. Căderea tam-nisam a tablourilor, sau a oglinzilor din 
cui vestește tot moartea?. 

Și visurile, cu explicarea lor comună la mai toate popoarele - cu originea 
explicării lor în Alexandria și în Chaldeea - și ele anunţă omului că i s-a «apropiat 
funia de pan» (steajer). Așa, visarea de arături, morminte proaspete, apă turbure, 
lumânări stinse, vite tăiate sau visarea de persoane îndoliate — prevestește moarte“. 


* 


După credințele populare române, când bolnavul «pune ochii în grindă» («se 
zbate cu moartea») — trebuie să i se «ţină lumânările» aprinse. 

Cel mai nefericit om, după credința noastră populară, este acela care «n-a avut 
parte de», «n-a apucat» lumânarea în ceasul «ispășirii». Despre acesta se zice că 
a murit «ca un câine». 

Şi aici, ca și în toate împrejurările vieții, lumina joacă un rol considerabil. După 
credințele populare superstițioase ale tuturor neamurilor, lumina este spaima duhurilor 
necurate. Bulgarii și românii pun lumânări aprinse în apropierea cadavrului omenesc. 

Boemii cred la fel și au aceleași obiceiuri ca și românii. 

Armenii pun în mâinile mortului două lumânări aprinse. 

Laponii ard în jurul sicrielor rădăcini de brad. Chinezii pun lumânări în jurul 
coşciugelor. În Bengal, se ţine o lampă aprinsă, în odaia în care se află mortul, 

Japonia, în fruntea convoiului funebru, merge un om îmbrăcat cu haine 
cenușii (de doliu) și ţinând în mână o faclă aprinsă. 

Același obicei îl găsim și în Bomneo*. 

Ce crede poporul despre această «lumină»? 

Românii cred că mortul, dacă «moare cu lumânare», are lumină și pe căile 
întunecoase ale lumii de dincolo de mormânt. 

Dacă «nu apucă lumânarea», atunci rudele și cunoscuții, ca să suplinească această 
întristătoare lipsă, împart lumânăriS, de sufletul mortului, - trei ani în șir («pe 
urdin») (în Vâlcea și, poate, și pe aiurea). 

În Vogtland se spune că lumânarea de la mort îi luminează căile şi pe cealaltă lume. 

Chinezii spun că lumânarea de la moarte luminează calea sufletului. 

Armenii cred că la lumina lumânării de la moarte, cel răposat poate să-și 
recunoască rudele și prietenii cufundați în întunericul lumii de dincolo de mormânt’. 


* 


După ce și-a dat obştescul sfârșit, mortul este «privegheat», «vegheab» de rude 
și de prieteni. Acest obicei este general la neamul românesc. 

În Columbia britanică, prietenii și rudele mortului îl veghează până la înmormântare. 
În timpul nopţilor se crede că nu e bine nici măcar să aţipească cei ce veghează, 
fiindcă sufletul le-ar fi în primejdie să fie «luat» de sufletul călător al mortului. 

Cei din Noua Guinee «veghează», de frică să nu-l viseze pe răposat. 


Șezătoarea, an. III, p. 44. 

Voronca, op. cit., p. 994. 

Wuttke, op. cit., p. 199. 

Marian, Înmormântarea [la români], p. 4. Cf. Nicolaÿ, op. cit., vol. |, p. 230. 
Samier, op. cit., p. 77-78. 

Numai lumânări albe, pe care le pun şi în policandru în fiecare an, o dată. 
Samter, op. cit., p. 78. 
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În Germania, cei ce dorm sunt deșşteptați, când vreun bolnav «trage să moară» 
în odaia de alături. 

E credinţa că, dacă ar fi lăsați să doarmă, ar dormi pentru vecie, tot ca și cel 
ce moare. Aceeași credință este și în privinţa vitelor, dobitoacelor. 

Despre acest obicei al «privegherii» morților, Lippert a spus, cu multă dreptate, 
că e datorat faptului că primitivii cred că în somn sufletul călătorește și s-ar putea 
prea bine ca sufletul mortului, în drumul său spre veșnicie, să se întâlnească cu 
sufletul omului adormit și să-l ia cu el, nemaidându-i drumul să se întoarcăl. 

Această concepţie greșită despre natura somnului o au toate popoarele primitive 
și tot vulgul popoarelor culte. La capitolul despre Eclipse am văzut credința aceasta 
la poporul din jud[eţul] Vâlcea și de aiurea. 

Moslemii cred că în timpul somnului sufletul se întoarce la Dumnezeu?. 

Ni se pare însă că ceea ce face pe rude să privegheze noaptea la capul mortului, 
este şi teama? ca nu cumva mortul, văzându-se neînconjurat de toate îngrijirile pe 
care le cere «firea» sa «zăcașăy, «capricioasă», - să se «supere» rău și să vină 
din mormânt, ca strigoi, să le mănânce inimile. 


* 


Cadavrul, şi mai cu seamă cel omenesc, trece drept cel mai necurat, spurcat 
lucru. Un mort din familie pângăreste, spurcă mai mult ca un mort străin, pângăreşte 
în proporție cu gradul de înrudire?. 

Vâlcea, și pe aiurea la români, femeile care au «dichisib» pe mort, se socotesc 
necurate şi pentru a se putea apuca de coptul colacilor, de frământat, de fiertul 
legumelor și al colivei, trebuie să se spele de această întinare, fie prin străvechea 
și simpla spălare cu apă sau agheasmă, fie prin rugăciunile făcute de preot. 

Fenicia, pe timpul lui Lucian, chiar și casa în care răposase cineva, era 
socotită ca necurată și era ocolită o lună încheiată, iar cel care văzuse cadavrul, 
şedea razna o zi întreagă’. 

Iosias, regele iahvist al lui Israel, nu putu să conceapă o mai straşnică ocară 
pentru Baal și Astartea, decât a pune în sanctuarul lor și pe pajiştea dimprejur 
osemintele adoratorilor lor. 

La indieni (per[ioada] brahmanică), atingerea de un cadavru sau de rămășițele 
omenești [te] făcea necurat pentru zece zile. În asemenea caz, cei necurați nu 
trebuiau să vină în atingere cu nimeni, și aveau să mănânce numai orez crud și 
să doamnă pe pământul gol, - ca mijloc de expiare și de curăţire. Japonezii, și în 
general toţi budhiștii, au tot asemenea idei. 

Chiar și azi nu este îngăduit unui cohen - adică unui evreu născut dintr-un 
levit sau preot -— să se atingă de un mort. La vechii evrei, chiar atingerea de 
morminte [te] făcea necurat. Ca să se poată evita - chiar și noaptea - le văruiau. 

Persanii nu îngăduie ca un coșciug să fie dus, purtat, pe străzile orașului lors. 

La greci, preotul, înainte de a fi adus jertfa, trebuia să se ferească de a atinge 
vreun mormânt. Mortul, în mintea tuturor popoarelor, este răutăcios, «zăcaș». Sarcina 
nenorocirii care l-a izbit, ar descărca-o bucuros de o bucurie satanică, și asupra 
altuia sau altora. De aceea, se crede pretutindenea că, prin moarte, legăturile cele 


l Mbid., p. 133. 

2 Coranul, (trad[ucere] Isopescu), VI, 60. 

3 Superstiția este religiunea fricii şi îngrijorării. 

4 Réclus, op. cit., p. 26. 

5 Ibidem, cf. Numeri (Biblie), 19, 11; Levitic, 21, 11 etc. Se pare că «necurățenia» cadavrului, în mintea 
superstițioasă a primitivului, se naște din groaza ce ţi-o inspiră un cadavru omenesc. 

6 Reclus, op. cit., p. 27. 
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mai sfinte - de frate, soră, rudă de aproape - se rup și că mortul nu întârzie să 
«cheme la el» pe unul din rubedeniile cele mai apropiate. Știind acest lucru, 
înțelegem de ce rudele celui mort caută s-o rupă cu el, până când nu s-a înmormântat 
încă. Așa, doi fraţi care s-au născut în aceeași zi a săptămânii (sau și a lunii!) 
[sau două rubedenii], se numesc înzăuatici 2 sau zănatici”. 

Dacă unul dintre aceştia a murit, cel rămas în viață, pentru a nu fi «chemat» 
și el, ca unul care este oarecum strâns legat cu cel «dus», merge la mormânt cu 
tot alaiul funebru al «fratelui» său înzăuatic și își ia el o pereche de «fiare» 4 
pentru cai. Înainte de a se așeza și prinde capacul «tronului», sicriului, înzăuaticul 
rămas în viaţă își bagă un picior într-un inel al «fiarelor», iar cu celălalt inel 
«încopciazã» piciorul mortului. Un altul dintre cei de față îi descuie, îi «desface» 
din fiare, rupând astfel, în modul acesta magic și simbolic, legătura care unea pe 
cei doi. Din momentul acesta, cel ce i-a desfăcut din fiare se face «frate de cruce» 
cu înzăuaticul rămas în viata”. 

Astfel, cel înzăuatic ar fi fost «chemat» de mort în groapă. 

Despre zăcăşia morților, despre pisma lor pentru cei care au rămas vii, ne 
dovedesc mai multe practici superstițioase. Să ne gândim numai la închiderea ochilor 
celor care au murit. Ochii lor, sticloși, pierduţi, sunt cei mai înfiorători, sunt însăși 
moartea. 

Pentru ca aceşti ochi să nu vrăjească pe cei vii, neamurile vor veghea pe cel 
ce trage să moară, și-i vor închide ochii care se păienjenesc. În funerariile pompoase, 
romanii înfățișau pe mort cu o mască de ceară tumată pe față. Numeroase măști 
de felul acesta au fost descoperite în vremurile noastre, așa la Micene, poate masca 
lui Agamemnon; în Rusia meridională la Kerci, la Olbia, în Tracia, în insula Cypru, 
în Fenicia, în Babilonia6. 

În Vâlcea, se crede că cine vede mulți morţi și moare în curând, este «chemab» 
de răposaţi. 

La bulgari și la sârbi, se pun pe ochii mortului bani de aramă, care sunt de 
multe ori furați pentru diferite vrăji şi descântece”. Schliemann a descoperit la 1876 
niște morminte străvechi. Pe faţa unui schelet a găsit pusă o mască grea de aur. 


Ovidius scrie: 

«Nu voi avea pe nimeni (lângă mine) ca să-mi închidă ochii.» 
Iar aiurea: 

«Nici n-am să mai dau porunci și nici vreo mânā prietenoasă 


n-are să-mi închidă ochii, a câror lumină se şterge după ultima 
strigare.» 


La poporul român, găsim și alte obiceiuri superstițioase, prin care se crede că 


În j[udeţul] Dolj. 

În j[udeţul] Vâlcea. 

În Dolj, cu două însemnări: pe lângă cea spusă şi de smintit, (ca și în Vâlcea). 

Un fel de câtușe de fier pentru împiedicat caii. : 

Obiceiul acesta este, pe cât știm, și în j[udeţul] Putna, în Vâlcea, Mehedinţi (cf. rev[ista] Școala și Biserica, 
an. XV, nr. 4, 5). Acţiunea aceasta are un caracter magic și simbolic. Simbolismul se vede de oricine. 
În Evul Mediu văduva arăta că renunță la comunitatea cu bărbatul răposat, punându-i cheile în mână. 
Pentru caracterul magic vom spune că fierul este socotit în superstiție ca posedând o putere mistică. De 
aceea, în amândouă aceste două exemple găsim câte un obiect de fier care e țâţâna întregului obicei 
superstiţios. 

Reclus, op. cit., p. 28. 

Fr. Krauss, Volksglaube, p. 140. 

«Nec mea qui digitis lumina condat erib} (apud. Marian, /nmormântarea [la români]). 

«Nec mandata dabo, nec cum clamore supremo 

Labentes oculos, condet amica manus.» (Trist/ele], III, 43), apui Marian, Înmormântarea [la soia 
30. 
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poate scăpa de prigonirea zăcașilor de morţi, care se transformă în duhuri necurate: 
strigoi, moroi care mănâncă inimile celor rămași în viață și, mai ales, ale rudelor 
de aproape. Unul dintre aceste obiceiuri tăinuite, sub rosa, este următorul. Cel 
bănuit că s-a «făcut rău» (strigoi, moroi), după ce a fost înmormântat, este dezgropat 
la cumpăna nopţii de rubedeniile lui, - care sunt mai mult amenințate. Dacă 
într-adevăr, s-a «făcut rău», se zice că îl găsesc «întors într-o rână» («culcat într-o 
parte», [pe o] coastă) și cu gura plină de sângel. Desigur că aceștia au fost îngropaţi 
într-o stare cataleptică și, deșteptându-se în fundul mormântului, s-au tot zvârcolit 
să iasă, însă în zadar. 

Astfel îl iau şi, în puterea nopții, când «dorm și apele», îl duc într-o pădure 
sau într-un zăvoi, fac un foc ca al zmeilor, și ard „«strigoiub sau îi ard numai 
inima care este socotită în popor ca sediul apetitului?. 

Cenușa rezultată din partea celui «rău» — este o evitare a cuvântului propriu: 
moroi, strigoi, - cenușa aceasta este aruncată pe apa unui râu. Astfel cred ei că 
scapă de strigoi’. 

Prin alte părţi locuite de români, li se înfige strigoilor un par de stejar în inimă, 
ca să nu mai poată umblat. 

Într-o poezie cu motiv popular (Miron și frumoasa fără corp), Eminescu relatează 
aceeași credință: 

«Şi-a cioplit din el ţăruș, 
Pe-a moroiului tärânā 
EI l-a-nfipt adânc acuș.» 


În județul Mehedinţi, în timpurile vechi, după ce se dezgropa strigoiul, se ducea 

la munte și se arunca, sau îngropa acolo. 
comuna Tătărei, jud[eţul] Olt, precum și în comuna Zănoaga, se mai crede 

că mortul e strigoi dacă s-a născut cu perdea sau cămașă 5 pe cap; de aceea când 
moare, înainte de-a fi îngropat, trupul lui se leagă cu rug, şi-i pun puţin mei în 
sicriu, în gură și în nas, sau i se înfige în buric o undrea și se lasă acolo, ca să-i 
piară puterea și să nu mai poată face rău. Credinţa în strigoi, numiţi în unele părți 
ale Transilvaniei: șișcoi, este foarte răspândită, nu numai la românii din România 
liberă, dar și la cei din Bucovina, Banat, Transilvania și Ungaria. Burada spune că 
într-o comună de lângă Zărneşti, Poiana-Mărului, mai multe femei crezând că 
ploaia, care ţinea neîncetat de vreo câteva zile, provenea din cauza morţii unei fete 
îngropate de curând și presupusă de strigoaică, merseră la mormânt și şi dezgropară 
cadavrul și-l străpunseră cu furci de fier în ginimă, în ochi și în piept, și apoi, 
întorcându-l cu faţa în jos, îl îngropară iarăși. 

În alte părți din Transilvania (Secădate şi Săcele), morții despre care se crede 
că sunt strigoi, ori pricolici, se îngroapă cu faţa-n jos, li se bagă în gură ustunoi 
(usturoi, ai) și pietre, și li se împlântă o țeapă în inimă”. 


1 În Vâlcea, se zicea despre un om roşcovan: roşu ca moroiul, sau moroi. 

2 Expresiuni ca «la ce-ţi dă inima», sau: «nu-i dă inima la nimici» - ne îndreptăţesc să susţinem aceasta. 
Inima, ca lācaş al vieţii, este crezută în Rusia, în Egipt, după cercetările lui Lang şi Cosquin, și la ebrei, 
după cum se vede în Psalmi și în toate cărţile Bibliei. 

3 Practică din Vâlcea. A se vedea mai multe în Nota 8 [de la sfârşit). Același obicei îl găsim şi în jud(eţul] 

Romanați; cf. //oan] Creangă, VI, nr. 4, p. III. 

Voronca, op. cit., v. |, p. 563. 

În Vâlcea, credinţa identică. „Perdeaua“ se numește chirie (tichie). 

Burada, Înmormântarea, p. 54. (cit[at] apud Marian). 

Marian, Înmormâniarea [la români], p. 418, 420. În partea nordică a jud[eţului) Vâlcea, celor bânuiţi că 

se vor face strigoi, li se înfige un ac în inimă, pentru a li se lua „puterea“. La bulgari, li se pune sub 

limbă, mătase, ceară, un ban și se înțeapă în călcâi cu un ac și i se vâră în buric un piron siraşnic înroșit 

în foc (cf. Echos d'Orient, VII, p. 29). 
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În 1801 (iulie, 12), losif, episcopul Argeșului, intervine la Domnitor, ca să 
ordone ispravnicilor să nu mai îngăduiască locuitorilor din comuna Stroești, să mai 
dezgroape nişte morți pe care îi mai dezgropaseră și anterior, de două ori, pe motiv 
că ar fi vârcolaci (= strigoi, o fluctuaţie în întrebuințarea. termenilor.) | 

lar Nectarie mitropolitul (1813-1819) dă o circulară protopopilor, prin care li 
se pune în vedere ca să caute să afle pe unde se crede că morţii se fac strigoi, 
și de se va întâmpla una ca aceasta, să nu înjrăznească să-i ardă, ci după cum 
scrie la pravilă (cap. 388), să le dea învățături?. 

Strigoii au, în fantezia poporului, cap de om, picioare de cal și coadă. Chipul 
acesta al strigoilor europeni îl întâlnim și la legendele Islamului (Djinii), în forma 
lor reală văzuţi de Solomon?. 

Poporul nostru mai crede că sufletele de strigoi se întrupează în fluturul numit 
«Strigă», care pe alocuri se mai cheamă și Suflet-de-Strigoi, Cap-de-mort Ş. ad 
În Vâlcea Striga, când este prinsă, este bătută cu un ac, sau un cui în grindă, sau 
părete. 

La sârbii din regiunea Kikinda, ajunge să spună unul din sat că a văzut, în 
vis, pe cutare mort cu chip de vampir (strigoi) și toţi se grăbesc să-i înfigă mortului 
bănuit un par de păducel în piept. 

Credinţa în vampiri este generală la popoarele sud-slavice. Andree crede că 
credința în vampiri își are centrul și focarul său la slavi, cu toate că ea se observă 
și la alte popoare, putem zice chiar că la mai toate popoarele pământului, - în 
forme mai mult, sau mai puţin depărtate de cele cunoscute. 

Cum ni se prezintă un vampir după credința slavă? 

La sârbi, se crede că vampirul părăsește noaptea groapa lui și intră în case, 
omoară pe oameni și le bea sângele. Vampirul este și mai periculos pentru sufletele 
nebotezate (dobitoacele), decât pentru cele botezate (oamenii). Un mort se face 
strigoi, dacă peste el trece un patruped necurat, sau un om, sau și numai umbra 
unui om”. De aceea, mortul trebuie să fie bine păzit$. 

Ca păsări necurate se socotesc coțofana (țarca), găina (cocoșul însă nu: cocoșul 
este socotit și la slavi, ca și la alte popoare, ca un izbăvitor de spirite rele din 
timpul nopții.) Între patrupede necurate sunt căţeaua și pisica (mâţa). 

Pentru ca un mort să nu se poată face strigoi, i se vâră, în Serbia și Bulgaria, 
- un păducel (ghimpe) în buric. Alteori, i se bate un piron în ceafă, pentu ca 
diavolul care-l preface în strigoi, să nu-i mai poată umfla pielea. 

Când e vreo molimă, când a «dat vreo boală-n lume», e obiceiul la slavii 
sudici să se ducă la mormântul celui care este bănuit că s-a făcut strigoi. Strigoiul 
are ochii ca de bou și înecați în sânge, iar trupul îi este neputrezit. 

Oamenii, ajunși la mormânt, dau pământul în lături, fac foc în groapă, ascut 
un par de păducel și străpung cu el trupul strigoiului”. 

Pe lângă Drina, este obiceiul ca, după ce s-a desfăcut un mormânt bănuit că 
ar ascunde un strigoi, să se înfunde groapa cu paie și să se înfigă în trupul mortului 
un par de păducel. Apoi se dă foc și mortul arde cu paie, cu par, cu tot. 

Pentru a împiedica pe un mort de a se face strigoi, în Serbia e următorul 


Ureche, /st[oria] rom/ânilor], 1, 1800, p. 26. 
Revlista] Bis[erica) Ortodoxă Română, an. XXVIII, p. 196. 
Réclus, op. cit. 
A se vedea în p. următoare. 
A se vedea în p. următoare. 
Din Fr. Krauss, Slavische V[olks]f{orchungen], p. 124, 125. 
Fr. Krauss, Slavische V[olks}fJorchungen], p. 126, 127, 133. 
Krauss, Slavische V[olks]}f[{orchungen] p. 134. 
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obicei. Babele se duc în seara înmormântării, la mormântul reavăn, îl acoperă, în 
cerc, cu câlți de in și de cânepă, presară apoi pucioasă, ori pulbere de vânat și-i 
dau foc. După ce au ars toate acestea, înfig 5 cuțite vechi sau 4 mărăcini de 
păducel în mormânt, în cazul când s-ar face strigoi: să se înțepe în cuțite și în 
mărăcinil. 

În Țara Românească, dacă un mort este lunatic și înziuat cu un frate al său 
care trăieşte, i se îm mpaneaza ochii, nasul, gura și urechile cu mei și pietricele ca 
să nu se facă strigoi“. 

Despre acest obicei, care se găseşte şi la neamurile sălbatice, A. Bros zice: 
«Sentimentul care a provocat obiceiul acesta de a închide ochii (mortului) și diferitele 
orificii ale corpului, imediat după moarte, este că a speră a se împiedica spiritele 
rele de a intra în cadavru și de a atinge sufletul»?. 

În aceeaşi ordine de idei, amintim că pisicile şi câinii, fiind socotite ca animale 
spurcate, ascund în ele spirite necurate. De aceea, trebuiesc alungate din casă, ca 
spiritele necurate din ele să nu împiedice sufletul să iasă și să meargă la Dumnezeu’. 

În Macedonia, se păzeşte mortal ca să nu treacă peste el vreo pisică sau câine, 
căci se face strigoi sau vârcolac’. 

Același obicei şi aceeași credință o găsim și în H[aute]-Bretagne şi aiur a în 
Occident$. 

În Asia Mică, în timp ce mortul «este păzib», se gonesc pisicile ca să nu treacă 
peste el. 

În timpul trecerii pe stradă, - strade strâmte, aşa cum sunt în Orient, - se 
îndepărtează iarăși pisicile, ca să nu sară de pe un acoperiș pe cel opus, pe deasupra 
mortului”. 

Cine nu-și amintește de frumoasa bucată a lui V. Hugo, Les Djinns? 


CU aie pa a a TA pe d a A dn e pa it Ploie ainsi qu'une herbe mouillée, 
C'est l'essaim des Djinns qui passe, Et la vieille porte rouillée 
Et tourbillonne en sifflant. Tremble à déraciner ses gonds! 


Les ifs, que leur vol fracasse, 


Craquent comme un pin brûlant Cris de l'enfer! voix qui hurle et qui 


Leur troupeau lourd et rapide, ; ; ; pleure 

Volant dans l'espace vide, L’horrible essaim, poussé par | 

Semble un nuage livide, ; ; l'aquillon, 

Qui porte un éclair au flanc. Sans doute, o ciel! s'abat sur ma 
demeure. 

lls sont tout pres! - Tenons fermée, Le mur fléchit sous le noir bataillon. 

Cette salle où nous les narguons. La maison crie et chancelle penchée; 

Quel bruit dehors! hideuse armée Et lon dirait que, du sol arrachée, 

De vampires et de dragons! Ainsi qu'il chasse une feuille séchée, 

La poutre du toit descellée Le vent la roule avec leur tourbillon!» 


Cine n-a citit iarăşi Strigoiul lui Coşbuc și Noaptea Sfântului Andrei, de V. 
Alecsandri? Strigoii au anumite timpuri când ies pe pământ şi fac şi ei petreceri. 
După credința poporului român, ei se adună şi petrec în seara de sf. Gheorghe, 
Înălțarea Domnului și la Sf. Andrei. 

colecțiunea Maspero, găsim nişte bucăți intitulate: Trois fragments d'une 


Krauss, Volksglaube, p. 127. 
Marian, Înmormântarea la români], p. 83. 
A. Bros, (La) survivance de l'âme chez les {peuples] non-civilises, p. 12, 13. 
Marian, Înmormântarea (la români], p. 89. 
Cosmulei, op. cit., p. 34. 
Cf. Sébillot, op. cit., tome XXII, p. 156. 
Camoy et Nicolaides, op. cit., p. 320. 
Marian, Înmormântarea [la români], p. 117, 119. 
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histoire de revenant (XX dinastie). Din ele se vede că strigoiul egiptean are multe 
puncte asemănătoare cu acel al imaginațiunii poporului român. 

Credinţa în moroi (strigoi, vampiri) este mai pretutindenea în țările slave, iar 
în regiunile cu populaţie germană, ea se găseşte sporadic, dar există totuși. Această 
credinţă tresare la viață, mai ales în timp de epidemie. Numele slavic de vampir 
nu se aude la germani, ci numai acela de Nachzehrer, Doppelsauger, Blutsauger ș. 
a. 

Se crede că vampirul mănâncă inima la toţi membrii familiei care se întind 
într-o circumferință, a cărei rază ar fi distanța ce o poate străbate sunetul de clopot 
de la biserică. De aceea cei bănuiţi ca vampiri sunt dezgropaţi și li se taie capul, 
care li se pune între picioare. Dacă le curge sângele, [e] semn că sunt strigoi . 

La romani, dacă Larii erau geniile bune şi binefăcătoare, Larvele erau spiritele 
rele, creațiuni fantastice ale superstiției populare. Fantomele morților reveneau noaptea 
pe pământ, fie din cauză că li se neglijase vreo ceremonie a înmormântării lor, 
fie că vreo durere îi alunga din mormânturi. Fireşte că o greşeală comisă sau o 
teribilă nedreptate suferită, mai ales o moarte violentă, le împiedica pe aceste suflete 
nenorocite de a se odihni. De asemenea, se înfățișau aceste Larve ca niște spirite 
osândite și cu înfățișare înspăimântătoare. 

Cât despre Lemurii, care erau tot din neamul Larvelor, numele lor se lega, - 
presupunându-se schimbarea lui r în 7 — de legenda lui Remus, omorât de frățâne-său, 
și pe al cărui duh aţâţat, Romulus trebui să-l potolească prin așezarea unei sărbători 
speciale: Lemuris, Lemuria-iorum, ium. 

Larvele pocesc pe cei vii cu nebunie, sau chinuiesc pe cei morţi și pe lumea 
cealaltă, de Apoi. Sunt reprezentate cu o statură slabă, costelive și chiar ca schelete?. 

La neamurile tătare, credinţa în strigoi și stafii este destul de putemică. 

La australieni, se recomandă ca îngroparea să se facă cu toată cinstea și 
bunăcuviința, căci altfel se crede că mortul se preface în duh rău, în strigoi. 

Și în vechime, teama de strigoi era destul de putemică. 

«După Perrot, teama de strigoi, adică de stafii care sug sângele, superstiție foarte 
răspândită în antichitate, putu de asemenea să sugereze ideea de ardere. Distrugerea 
corpului prin foc, distrugerea dinţilor care puteau să muște, distrugerea unghiilor 
care puteau să sfâșie, toate acestea fereau de primejdie»?. 

În Vâlcea, se crede că cei care au puterea magică de-a deochea, se fac strigoi, 
moroi. 

Așanţii înfig mortului bănuit că se va face strigoi, un cuțit în beregată. 

Abiponii îi smulg limba și inima unui astfel de mort. Turingienii de demult îi 
tăiau gâtul. 

Negrii din Kuka, lângă lacul Ciad, procedează la fel?. Siamezii au un spirit 
rău, căruia credința lor îi atribuie puterea și apucăturile strigoiului: suge sângeles. 

Credinţa în strigoi era și la indienii timpurilor vedice$. 


* 


1 Wuttke, op. cit., p. 449. Concepţia poporului bulgar despre strigoi este identică cu a poporului român. Se 
crede și la bulgari, ca și la români (Vâlcea), că strigoii se înmulțesc iama ~ când nu trăsnește. Însă prima 
lovitură de trăznet, primăvara, omoară toți strigoii dintr-acel an (Cf. Pentru bulgari, Echos d'Orient, VII, 
p. 27.) 

Preller, op. cit., p. 343. Aceleași cauze produc, crede-se, strigoii şi la poporul român și la alte popoare. 
O. Habert, op. cit. 

Reclus, op. cit., p. 35, 36. 

Revue] des trad[itions] populaires, vol. V, an. V (Hardouin). 

Poussin (Louis), Le Vedisme, p. 125. 
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Dacă trupul de om mort era socotit ca necurat, şi lucrurile care au rămas de 
pe urma unui mort sunt privite tot aşa. Începând cu poporul român, vom spune 
că pernele, salteaua, scoarța, cerga pe care a zăcut un mort, se aruncă pe gunoaie 
sau prin făgașe și locul pe care au fost aruncate ele, devine și el necurat, spurcat. 
(Aceeași lege ca și la panteismul ritualistic.) 

Aceste lepădături, împreună cu apa care a servit la «scăldat» mortul, se numesc 
«scalde», «scăldături» ; 

Mama își învață copiii să se ferească de a umbla prin făgașe «ududoaie», pe 
scăldături, «că nu e bine»; «îi pocește», adică le ies bube pe trup sau îi apucă altă 
boală. De aceea, unui om care pătimește rău de o boală oarecare i se zice: «Bietul! 
în ce „scalde“ o fi dat?» Chiar şi lucrurile de care nu s-a atins bolnavul care 
trăgea să moară, chiar și acelea se socotesc ca necurate. 

Kuurilii și kamciatcanii sfâșie mantalele și caftanele care au rămas de la un mort 
și vai de acela care și-ar însuși o astfel de haină. 

Casei în care a murit un om, i se dă foc, la Ainos. Unele triburi africane de 
pe coasta occidentală dărâmă, cu ocazia unei morţi, cocioaba mortului, până în 
temelii, dau foc grinzilor, mobilelor şi acoperișului de paie. 

Fiindcă morţii sunt rău făcători, trebuie să ne ferim de-a îi ofensa cumva; 
pentru că le place să omoare, le vom jertfi victime?. 

Pentru ca morții să nu-și îndrepte privirile spre cei rămași în viață și să le 
vină pofta de-a le mânca inima, cei rămași în viață s-au grăbit să-și îmbuneze 
răposaţii cu jertfe de vite. 

De aici și obiceiul pausului (libaţiunii de vin și undelemn) tumat peste coşciug. 

Obiceiul acesta îl aveau şi romanii. Se stropea mormântul cu vin (sau chiar 
cenușa rezultată din arderea cadavrului) și se oferea larului, adică spiritului celui 
răposat, un sacrificiu de berbec?. 

La noi (Vâlcea), se dă de pomană mortului o oaie - «i se dă peste groapă» 
- sau o găină neagră, sau şi cu altfel de pene. Slavii sudici «dau mortului peste 
groapă» un cocoș. 

Pe culmea unui rug înalt de 100 picioare, Achile pune cadavrul lui Patroclu, 
îl acoperă cu grăsime de boi şi de oi jertfite și îl înconjură cu camea lor; amfore 
pline de untdelemn și de miere se reazimă pe patu-i, gata să se răstoame pentru 
a aţâţa jăratecul, în fine, el mai adaugă patru cai, doi câini de casă ai celui mort 
şi doisprezece prinşi troieni, înjungheaţi€. 

După înmormântare se impune, pentru cei care au luat parte la ea, o curăţire. 
La români se spală pe mâini, la o fântână, când se duc acasă de la înmormântare 
(Vâlcea). 

Datina spălării mâinilor și a sănni peste foc după înmormântare e de origine 
curat romană. lată ce ne spune, în privința aceasta, Festus: 

«Aşa cei ce au petrecut mortul, întorcându-se acasă, sar peste foc şi se spală 
cu apă. Acest soi de curăţire se numește suffutio (afumare)». 

Cei care petrec, la români, pe un mort până la mormânt, când se întorc, se 
spală cu apă pe mâini și apoi stropesc cu ea înapoi - să nu se lipească de ei ceva 
—, după aceasta sar peste un foc ca semn de curățenie, afumare”. 


Vâlcea. 

Reclus, op. cit., p. 29, 30. 

Preller, op. cit., p. 332. Cf. Verglilius], Aeneis, 1, VI, v. 227, 228. 

O. Habert, op. cit., p. 238. 

Marian, Înmormântarea [la români], p. 339. Bulgarii se spală pe mâini când se întorc de la o înmormântare. 
V. Echos d'Orient, VI, 392. 
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La greci, după înmormântare, membrii familiei erau socotiți ca necuraţi!. 

La romani, după terminarea ceremoniei funebre, un preot curăța pe asistenţi, 
stropindu-i cu apa lustrală și zicându-le: «Illicet!», «Duceţi-vă!». 

La vechii indieni, după ceremonia arderii, fiecare, pe drum, împlinește și 
«ceremonia apei»: a se scălda, a pronunţa o formulă, a da «apă mortului»?. 

La români este obiceiul să se verse spre apus apa care a fost în vase neacoperite 
în momentul morţii unui căsaș, — ca fiind «spurcată», «necurată». 

La germani găsim aceeași credință și același obicei. Ei cred că sufletul celui 
răposat a băut din ea, sau s-a scăldat în vasul cu apă și cine ar bea din ea ar fi 
în primejdie să moară în același an? 

Francezii varsă laptele şi apa ce s-ar găsi în vase neacoperite în momentul 
când un casnic își dă cea din urmă suflare. 

Ei cred că sufletul mortului se poate «îneca» în aceste lichide‘. 

Același obicei îl au și evreii de astăzi şi pare că şi cei de demult. Rabinii 
spun că îngerul morții, imediat după ce a izbit pe cel bolnav, are obiceiul să-şi 
spele sabia în apa pe care o găseşte în casa celui răposat. 

De aceea cred ei că apa din casa celui mort e «necurată» și trebuie vărsată 
afară. a: 

Indienii puneau lângă mort un vas cu lapte și îmbiau pe răposat să se scalde 
și să bea din el. În Anglia, este obiceiul să se verse apa rămasă «după un morb». 

Tot în această ordine de idei intră și obiceiul, atât de răspândit, la mai toate 
popoarele, ca să se acopere, după moartea cuiva, oglinzile, tablourile, ceasurile. 
(Germania, România, Franţa etc.). 

Francezii au obiceiul să oprească ceasornicele și să le întoarcă cu faţa la perete, 
- în momentul când moare cineva în casă”. 

Poporul Asiei Mici obișnuiește, după ceremonia funerară, să se spele pe mâini. 

Ţăranii ruși cred că nici o apă nu-i poate curăți de această prihană și, îndată 
ce au venit de la trista ceremonie, merg la vatră, iau cărbuni aprinși pe care-i 
aruncă înapoi, peste cap, mormăind o formulă de afurisanie. 

Chinezii întristaţi trec printr-o grămadă de paie aprinse; mongolii merg (desculți) 
pe pietre înfierbântate strașnic. Și alte exemple se pot găsi la Reclus. 

Zăcășia morților, am spus-o, este de pomină. 

Slavii sudici cred, în privinţa aceasta, că dacă cineva ia un cui de coșciug, de 
la cimitir, sufletul mortului de la coșciugul căruia s-a luat cuiul, cată pe nelegiuit 
în fiecare noapte acasă şi-i răpește odihna, atâta timp cât nu i s-a restituit cuiul! 

La poporul român, este credința că morţii nu trebuiesc vorbiți de rău, chiar 
dacă ar fi fost nelegiuiți în viața pământească. Această credinţă, acest obicei este 
izvorât din frica pe care o are lumea de cei morți, care devin, în mintea lor, zei 
mai mult răufăcători, decât buni. 

Cine nu-și amintește de vestita Carte a morților (la egipteni), în care se scriau 
virtuțile pe care - de cele mai multe ori - mortul nu le avusese? 

Romanii aveau zicală superstiţioasă: «De mortuis nil, nisi bene!» 


1 A. Bros, Survivance..., p. 22. 

2 Poussin (Louis), Le Brahmanisme, p. 31. 

3 Cf. Wuttke, op. cit., $ 726, apud Librecht, op. cit., p. 349-350. 

4 Librecht, op. cit., p. 350. (Cf. Nwnerii 19, 14, 15.) 

5 Cf. Ibidem, p. 350. 

6 Librecht, op. cit., p. 351-352. Cf. loan Creangă, alnul] II, p. 210-211. 
7 Mai aceleași obiceiuri le au și wallonii (Cf. Monseur, op. cit., p. 40). 
8 Camoy, Nicolaides, op. cit., p. 321. 

9 Reclus, op. cit., p. 39. (A se observa cultul focului în aceste credințe.) 
10 Krauss, Slavische V/olks]/lorchungen], p. 113. 
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De aici, din această teamă superstțioasă, sunt izvorâte și discursurile funebre, 
care - de multe ori — sunt pline de laude exagerate la adresa mortului. 

Dar tendinţa de lingușire a celor morţi, de eufemizare mergea la ei și mai 
departe: sufletele celor morţi fură considerate ca zei buni: Manes, ium (Di); (manis-e, 
arh. = bun, binevoitor). Tot așa, înfiorătoarele Erinii deveniseră Eumenide, zeițe 
prielnice; iar furtunoasei mări (Marea Neagră) îi ziseră, prin antifrază: Pontus 
Euxinus, marea cea ospitalieră, primitoare, sau numai Euxinus'. 


* 


Viața de dincolo de mormânt, fiind concepută tot ca și cea pământească, este 
firesc să se jertfească în cinstea morților. 

Pomana care se face imediat după înmormântare - la noi, românii - o găsim 
și la vechii ebrei, sub numirea așa de sugestivă: pâinea durerii și paharul mângăierii. 
Vorba lui Horatius: 


«...dulci mala vino lavare»?. 


Este obiceiul în Vâlcea, și la români, în genere, că dacă scapi de vorbești seara 
de cei răposaţi, să zici îndată: «să mâe (mână = maneo-ere) unde a înserat!». Se 
crede adică, cum că mortul care și-a auzit numele, o și pornise spre casa celui ce 
l-a invocat și că cuvintele de mai sus îl întorc din cale. 

Acest obicei și credința de bază a lui sunt răspândite și la alte popoare. 

Tasmanienii se fereau să pronunțe numele răposaților. Ba, mai mult încă: toți 
membrii tribului care se numeau la fel cu un mort, trebuiau să-și schimbe numele. 

Același obicei întemeiat pe aceeași credință, îl găsim și în Polinezia”. 

Arabii obișnuiau să zică: «Pace peste el!» - când pronunţau numele unui răposat 
distins prin viața lui, cuviosf. 

Tot aici se poate clasa și obiceiul — jumătate mistic, jumătate simbolic - de a 
se închide uşile după plecarea cu mortul. Aceasta pentru ca mortul, prefăcut în 
«strigoi» - să nu mai vină să facă îngrozitoarele lui vizite pe la cei vii (cei rămași 
în viaţă dintre rudele lui). 

Acest obicei este comun românilor, slavilor de sud (sârbi, bulgari, sloveni etc.), 
germanilor şi altor popoareS. 

În Vâlcea, Mehedinţi şi pe aiurea mortul este «împiedicat» cu o sfoară de lână. 

Tot în Vâlcea, când ies cu mortul din casă, rudele trag de sicriu și zic! «Noi 
ținem de tine, dar tu să nu fii de noi!» Apoi se închid în casă și stau câtva timp, 
simbolizând prin aceasta că nu mai au nimic comun cu cel ce s-a dus. 

Convenţiunea tacită de a nu pronunţa viii numele răposaţilor, mai ales seara, o 
găsim la [populaţia] ainos din Extremul-Orient, la madagascarezi, la silezieni, la 
pieile-roşii și aiurea”. 

În tribul de [la] Port-Licoln, această oprire (de a se pronunța numele unui mort) 


durează mai mulţi ani. 


1 Dragostea de eufemizare reiese și din poezia populară română. Un cântec satiric din Vâlcea zice: 
u— Ce mă mișcă pe sub mână? 
— Un purice cânepiu!» 
«Purice cânepiw», în loc de «păduche». 
2  Hor[atius), Carminum, lib[er) III, 12: «...a-și îneca durerile în vinul cel plăcut». 
3 Frica de morţi era foarte mare la cei vechi: în Hircania se ţineau câini anume pentru a mânca morţii. Tot 
aşa şi în Bactriana. Hindușii, stăpâniţi de aceeași teamă de morţi, îi aruncau în Gange pentru a fi mâncaţi 
de peşti (Dr. Ch. Letoumeau, Sociologie, p. 219, 242.) 
Coran, (trad[ucere) Isopescu), X, 1. 
Samter, op. cit., p. 28. 
Reclus, op. cit., p. 33. 
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În America nordică, găsim același obicei la [tribul] Minoik şi P. Charlevoix a 
observat aceleași obiceiuri la oarecare triburi ale teritoriului Nouvelle-France. 
Tot așa şi în Australia centrală și meridionalăl. 


* 


Sufletul, după credința poporului român şi a tuturor popoarelor, este însăşi 
suflarea? și de aici avem anemos şi animus, cuvinte care la început înseamnă suflu, 
vânt; iar mai târziu: suflet, viață, căci suflarea este semnul că o ființă «suflă», 
viețuieşte, trăieşte. Sufletul, se crede la noi, iese pe gură cu ultima suflare și rătăceşte 
prin casă, nesimţit de nimenea. Dacă omul n-a murit de mult, se poate face ca 
sufletu-i, care vagabondează prin camera-i mortuară, să intre iarăși în corp şi omul 
care plecase către cealaltă lume să se «întoarcă. 

Mijloacele pentru ajungerea acestui scop sunt felurite, după cum felurite sunt 
și popoarele. 

Românii cred că ţipătul sfâșietor și înfiorător al femeilor înspăimântă sufletul 
mortului și îl silește să reintre în corpul părăsit. Oamenii reînviați astfel, dacă mai 
trăiesc după ce s-au «întors», au «limba legată», sau, și dacă vorbesc, aiurează 
despre cele văzute pe cealaltă lume. Dar, în majoritatea cazurilor, «întoarcerea» este 
mai mult o prelungire de agonief. 

La popoarele necivilizate se fac aceleași sforțări pentru a face ca sufletul celui 
mort să reintre în corp. 

Așa, mongolii întind o sfoară pentru a-i arăta drumul de întoarcere. Vrăjitorii 
Dayaki apucă «sufletul» cu niște cârlige. Anamiţii îl cheamă și îl roagă a reveni’. 

La moartea cuiva, - este obiceiul comun la mai multe popoare, - de a se 
deschide fereastra odăii mortuare, îndată ce s-a constatat moartea. Se face acest 
lucru, pentru ca sufletul răposatului - suflet răutăcios - să poată să «zboare», să 
se depărteze de cei rămași în urma mortului. 

Acest obicei îl găsim la români, la germaniS, la englezi, la scoțieni, la slavi. 

Se mai crede că sufletul mortului poate «zbura» și printr-o gaură, făcută anume, 
în acoperișul casei. Așa fac chinezii, pieile-roșii, groenlandezii, rutenii etc.7. 

Din aceste puţine exemple se poate vedea existența ubicuitară a credinței 
superstițioase că sufletul celui mort nu este departe de cadavru și că se poate forța 
să-şi ia vechiul loc în corpul îngheţat, că sufletul mortului «pluteşte» prin camera 
în care zace mortul. 

Îmbrăcămintea unui mort se compune, la mai toate popoarele, din ceea ce are 
el mai de preț și mai frumos: hainele cele mai bune, încălțămintea cea mai nouă, 
căciula, sau pălăria, iarăși nou-nouţe. Pe lângă acestea, nici podoabele purtate în 
viață nu sunt uitate: inele, mărgele, cercei, ceasuri de buzunar sunt îngropate, fără 
milă, cu mortul, care trebuie să le aibă și să le poarte și pe cealaltă lume. 

Ce frumos văl de poezie și de pietate înfășoară aceste obiceiuri primitive!... 

Acestei griji pioase [îi] datorăm noi numeroase bijuterii, podoabe, statuete, jucării, 
bani ş. a„ pe care le găsim în vechile morminte greceștiă. 


1 A. Bros, Survivance..., p. 15. 

2 La români, înainte de a se pune capacul sicriului, se rupe în dreptul gurii vâlul, «pânza», cu care este 
acoperit mortul. (Revista //oan] Creangă, an. II, p. 65. 

Vâlcea. 

Vâlcea. 

A. Bros, Survivance.., p. 8. 

Wuttke, op. cit., $ 725. (Cf. „Librecht“, op. cit, p. 372 seq. 

Cf. Librecht, op. cit., p, 372 seq. 

A. Bros, Survance..., p. 48, 49. Cf. Verglilius), Aeneis, libler) VI, 233. Cf. Dictionnaire de sc[ience] 
med[icale] par A. Dechambre, Sepulture; Inhumation. 
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În mormintele vechi egiptene, dăm peste mai aceleași obiecte, care se credea 
că produc aceeași plăcere mortului, ca și viilor. Chinezii merg și mai departe cu 
delicateţea lor față de cei răposaţi: le dau mulți bani în hârtie, pentru târguielile ce 
au să facăl. 

Tot aceeași preocupare de a face viața mortului cât mai fericită și mai ușoară, 
pe lumea cealaltă, a făcut ca să se jertfească pe morminte sclavi, femei, animale. 

Achile sacrifică lui Patrocle cai, câini și doisprezece tineri troieni. Același motiv 
inspirase acel obicei roman de a pune să se lupte și a face să moară gladiatori pe 
rugul bogătanilor (bogătașilor)?. 

Herodot ne raportează că la sciți, — ca și la dahomeii de azi, - se îngroapă cu 
regele o concubină, un bucătar, un servitor, cai, cupe de aur ș. a. 

La gali, era obiceiul aceleiași jertfiri€. 

La estoni, se pun în morminte: aţă, ace, perii și săpun. 

La români, se pun în sicriu, pe lângă îmbălsămatele flori, și pieptene, săpun, 
ac, aţă ș. a.5 

În 1001 de nopți, se spune că bărbatul rămas în viață fu înmormântat cu femeia 
răposată și, în alt caz, femeia rămasă în viaţă fu înmormântată o dată cu soțu-i 
răposat. leronim ne spune că sciții îngropau de vii pe bărbați, împreună cu femeile 
lor răposatef. Același obicei îl aveau și vechii indieni. În vremurile noastre îl au 
[negrii] apopos din Africa”. 

«Mari greutăți mai întâmpină și sufletul, până s-ar vedea așezat la locul lui, 
pe lumea cealaltă!» k 

În mitologia clasică, găsim râul Acheron pe care trebuia să-l treacă sufletul în 
schimbul unui obol plătit răutăciosului luntraş Charon. 

De aici grija de a se pune în gură, între dinții mortului, banul cu care trebuia 
să plătească lui Charon, ban numit: væðàov, naulum. 

La români, acest ban se pune, sau în gură, sau între degete; în Albania, paraua 
lui Charon se pune în gură. «Cu acest ban din mână, [mortul] are să plătească 
luntrea cu care va trece în cealaltă lume, căci se istoriseşte că pe cealaltă lume 
sufletul trebuie să treacă peste un râu lat și mare și, nefiind el în stare a-l trece 
singur, dă banul acesta unui luntraș care stă acolo și îl trece apoi cu luntreaă. 
Obiceiul de a pune banul de vamă sub limba mortului, îl au și bulgarii. 

Cântecele populare ne mai vorbesc de «podul de aramă»: 


«Nu mă mai judece pe mine, Că la podul de aramă, 
Om cu suflet ca și mine, Sufletul meu va da seamă .» 


Mai are vreo înrudire cu altă mitologie acest pod de aramă? În mitologia celor 
vechi, găsim că Pirithous, care urmări întovărășit de Tezeu cu dragostele lui pe 
Proserpina până și în Infern, fu legat de Pluton, cu 300 de lanţuri de aramă. 

În mitologia clasică, găsim că Tartarul este înconjurat de un întreit meterez de 
aramă si că acest meterez are porți tot de aramă. Deci, arama revine și aici ca 


1 A. Bros, Sunivance..., p. 30. 

2 lbid., p. 50. 

3 Herodot, Istoria, IV, 71, 72. 

4 Caesar, De Bello Gallico, VI, 19. 

5 Vâlcea şi aiurea. 

6 «Scytaæ eos qui a defunctis amati sunt, vivos infodiunt cum ossibus mortuorum». (Contra Jovin, l, 2, 6. 
(Apud Librecht, op. cit., p. 380). 

Id[em], (Librecht.), p. 381. 

Marian, Înmormântarea fla români], p. 78, 79; Cf. Horatius, Carm[inum], libler] 11, In Divites Avaros. 
Cf. pentru bulgari Échos d'Orient, an. VII, p. 29. 

9 lamik și Bârseanu, Doine şi strigături din Ardeal, p. 175. 
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și în poezia noastră; obstacolele, numai, sunt deosebit făurite de imaginația poporului: 
unii au făcut pod de aramă; alții, porți și meterezuri înfricoșate. 

La români, când se face vreo înmormântare, este obiceiul ca să se așeze poduri 
în calea mortului: se întinde pe pragul porții o pânză albă peste care trece lumea 
de la mort. O a doua pânză se pune la jumătatea drumului, și o a treia, pe pragul 
porții de la biserică. 

Într-o poezie populară, se zice relativ la acest obicei: 

«— Alei! dragă, de eşti viu, Trupul să ţi-l pânzuiesc, 


Spune-i mamei, ca s-o ştiu, Podurile să-i gătesc .» 
lar de nu, să te bocesc, 


La armeni, se pun în mâna mortului o lumânare de ceară și un ban de argint?. 

La cei din Asia Mică mortul trebuie, oricât de scăpătat ar fi, — să lase bani 
de împărțit, bani de vamă, de «trecere», pentru ca acei cărora li s-au împărțit, să 
se roage ca sufletul celui răposat să poată.trece cu ușurință «prin mâinile vameșilor 
care ațin calea ce merge la cem. l 

Dacă mortul n-a lăsat astfel de bani, i se vând toate cele ce a lăsat în urmă-i, 
și tot se fac «bani de vamă». 

Iată cum este descris de Dante, luntrașul umbrelor - Charon: 

«Cu ochii de jăratic, Caron le face semn: 


Grămadă le adună și vâsla lui de lemn 
Loveşte pe acele ce-ntârziate sunt.» 


Podurile, sau «vămile peste care are să treacă bietul sufle» sunt numărate la 
24,5 la poporul nostru. 

Pentru ca să aibă cu ce plăti la toate vadurile acestea, pe lângă banul amintit, 
i se mai pun în sân câţiva bani de argint, băncuțe, ca să aibă cu ce scăpa bine 
din aceste strâmtori. Ştie bietul om că «darea trece marea». 

Cu acești bani se pare că se mai plătesc și datoriile lăsate de răposat, căci un 
adagiu popular zice: De la datornic rău nu vei lua nimic decât la puntea raiuluif. 

La germani, i se pune mortului, în gură sau în mână, o monedă de argint tot 
pentru plata luntrii. La Trier, s-au găsit schelete de oameni, care aveau între fălci 
bani de argint. În vechile morminte franceze, se găsesc cranii cu monede în ele. 
Pe monede stă scris: Tributum Petri ? 

Vămile, prin care trebuie să treacă sufletul răposatului, mi se pare că sunt 
vadurile râurilor mitologice: Stix, râu care ocolea de șapte ori Infernul; Cocytul, 
format din lacrimile celor răposaţi; Flegheton, format din pară și catran; Lete, râul 
uitării, din apa căruia beau umbrele, când treceau în Câmpiile Elizee, uitându-și 
de suferinţele vieții pământești. 

Ce se întâmplă, după credințele populare, cu aceia ce n-au bani pentru a plăti 
acele călăuze care să-i ducă peste periculoasele poduri, sau n-au banul destinat 
luntrașului Charon? 


V. Alecsandri, Poezii populare: Vulcan. 

Dan [D.), op. cit., p. 18. 

Camoy et Nicolaides, op. cit., p. 323. 

Infernul, cântul III, trad[ucere] de Gane. 

Număr cu soţ, numâr funest! 

Candrea, Dicţionar de proverbe, p. 229. Li 

Wuttke, op. cit., p. 434. Tot așa se făcea și în Harz. (Cf. Meyer, op. cit., p. 270.) 

Care din aceste funeste râuri va fi corespunzând cu «apa sâmbetei» de la români? Expresiuni ca: «a se 
duce pe apa sâmbetei»» = a se irosi, ne fac să vedem că este o apă a înfricoșâtorului iad. Un blestem 
îngrozitor este acesta: «Duce-te-ai pe apa sâmbetei!». 
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Mitologia clasicilor ne arată pe aceşti nenorociţi, rătăcind și așteptând pe malurile 
Acheronului, timp de o sută de ani. Căci Charon alege din gloata ce așteaptă pe 
mal, numai pe cei ce îi plătesc obolul; pe cei care nu-l au, îi respinge nemilos și 
neînduplecat. 

Poporul nostru crede că cei ce n-au banul de plătit luntrașului sunt lăsaţi să 
treiere mărăcini seg uitat şi desculți. De aceea este bine ca omul să moară încălțat 
şi bine «chibzuib»l. 

Dar pentru a vedea cât de universală este credința că sufletul trebuie să treacă 
prin diferite pericole, până să ajungă la locul menit sălășluirii sale, să mai luăm 
câteva pilde. 

Așa, la huroni, se crede că sufletele trebuie să treacă înainte de-a ajunge la 
«paradis»? — peste ape repezi şi periculoase, pe o punte șovăielnică. 

Algonchinii cred că sufletul are să treacă pe o punte făcută din şerpi împletiţi?. 
Tot așa se crede și în lava. La perși, se credea că după judecata sufletului, făcută 
de geniul Rasnu, sufletul trebuia să treacă puntea Șinvar. Cartea Morților da felurite 
învățăminte morţilor egipteni pentru a putea scăpa de toate pericolele de dincolo 
de monnânt. 

Prezenţa râurilor şi a podurilor, punților nesigure, tremurătoare, în escatologia 
tuturor popoarelor, — ca o piatră de încercare a sufletelor, - se explică tocmai prin 
groaza ce trebuie s-o fi produs, în sufletul omului copil, șuvoaiele vâjâitoare și 
punţile șovăielnice. 

In poporul nostru, găsim nepreţuită şi vechea comoară a credinţei despre 
Căfelul-pământului. 

Să dăm cuvântul harnicului [Simeon Florea] Marian“. 

«Credinţa că mortul, călătorind pe cealaltă lume, ar avea nevoie de un băț’ 
pentru a se apăra de câini, aminteşte pe Cerberus, urâtul câine cu trei capete, 
păzitorul Infernului. Tot aici putem subsemna și credința românilor din Transilvania, 
de a merge rudeniile mortului, a doua zi de cu noapte, ca să stropească cu apă 
mormântul, să-l tămâieze și să aprindă „toiagul“, pentu a îmblânzi ,Cățelul 
pământului“, ca să nu latre pe noul oaspe venit între celelalte morminte». 

Popularitatea de care se bucură astăzi acest păzitor al Infernului, Cerberus, se 
datorește numai genialului poet latin, Vergilius. În comparaţiile vorbirii curente, 
cotidiene, revine adesea numele teribilului Cerberus. Poetul, în întreaga sa operă, 
vorbește de el în termeni caracteristici. El a prins mai bine acest mit. Credinţele 
vechilor etrusci şi ale grecilor consună în privința Cerberului. Homer, deși nu ne 
spune expres despre Cerber, totuși câinele Infernului îi este, desigur, cunoscut. 
Numirile pe care i le dă el sunt: «câinele»; «câinele lui Hades». 

Vergilius vorbește despre Cerberus de trei ori în întreaga sa operă: vorbeşte 
întâi în episodul lui Orfeu și al EuridiceiS, apoi într-un mic pasaj al micii sale 


4 


Vâlcea şi aiurea, poate. 
Credinţa numai în roi, paradis. 
A. Bros, Survivance..., p. 54. (A se vedea aici mai multe exemple.) 
Înmormântarea [la români], p. 245. 
Care este înlocuit cu o lumânare ce se numeşte toiag pe unele părţi, iar prin altele, stat (lungă cât statul, 
statura celui mort). Există și la francezi cu numirea de ciérge. 
La români, un băiat care a fost silit de părinţi să ia o fată ce nu i-a fost pe plac cântă așa: 
«Mama din boală mă scoate, 
Dar din urât nu mă poate, 
Că urâtul n-are leac 
Numai pânză și toiag.» (Marian, Nunta la rom/âni], pag. 242). 
6 Georgica, 1V, 483. 
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poeme, Culex! și, în fine, mai pe larg, în descrierea coborârii lui Aeneas în imperiul 
lui Pluto?. Indienii cred că infernul este păzit de doi câini cu părul închis și cu 
ochi drăcești. Ei sunt căţeii cățelei Sarama. Această căţea, personificare a vântului 
care pare că urlă în timpul furtunii, — este trimisă de Indra ca să caute vacile 
ascunse de Writra. Cei doi câini ai Tartarului indic au primit numele patronimic 
de SaramEyâu?. 

Lucru curios: riturile funerare ale indienilor prezintă mai multe trăsături identice 
cu obiceiurile funerare ale mitologiei clasice. Așa, la indieni, după ce s-a întins 
mortul pe o piele de vacă sau de capră, i se pun în mână cei doi rărunchi ai 
jertfei. Scopul acestei ceremonii, motivul ei, se poate prinde ușor. Rărunchii nu 
aveau, nu puteau să aibă altă menire decât pe aceea de a potoli, a îmbuna câinii 
zeului morții. 

Când lipsea animalul pentru jertfă, rărunchii erau înlocuiţi cu turtițe de orez 
frământat, pindau, pită. Nu-i acest obicei indic leit obiceiului vechilor greci, de a 
pune la morţi o prăjitură cu miere, pentru ca mortul să poată îmblânzi pe Cerberus? 

La români, aprinderea «toiagului», stropirea cu apă a mormântului au același 
scop, de a îmblânzi Căţelul-pământului. 

Filologia dovedește că chiar cuvântul Cerber vine de la indicul șabal/au, «pătaţii», 
bălțații, grivii - numele comun al celor doi câini. Învățaţi, ca Wilford, Weber, 
Kuhn, Aufrecht ș. a. - nu se sfiesc a compara pe șabala, singularul, cu «Cerber». 
După deducţiuni filologice, care nu ne interesează aici, se ajunge a se stabili că 
șabala (cit[este] sabala) este identic și filologicește, și din punct de vedere mitic, 
cu «Cerben». 

Şabala e unul din câinii Infernului indic. 

Scandinavii aveau tradiţiuni şi mai precise în ceea ce privește pe câinele păzitor 
al Infernului. Infernul lor era păzit de un câine, Gamr. Tot ca Cerberus, el latră 
de s-aude «nouă hotare»S. 

Dar miturile și dogmele au călătorit, au trecut din gură în gură, precum au 
călătorit din mână în mână metalele preţioase și nestematele. 

Superstiţia despre un câine păzitor al Infemului o găsim, nu numai la popoarele 
arice, dar și la irochezi, care cred că sufletele răposaţilor trebuie să treacă pe lumea 
cealaltă, pe o bâmă care se clatină întruna și să se apere de un câine sălbatic care 
se tot dă la ele; iată pe Cerber, iată puntea îngustă a iranienilor, găsite și în miturile 
altor popoare$. 

Eminescu pune ca motto al unei poezii de ale sale următoarele cuvinte: 


«În numele sfântului! Căţelul-pământului 
Taci, s-auzi cum latră Sub crucea de piatră.» 


[/dem.} 220-223. 

Aen[eis] VI, 417-421. (Din J. Van Den Gheyns, Cerbere). 

Rip-Veda, VIII, 6, 15, 4, 22. 

Cerber = griv, tărcat, florilat. (Hopkins, Religions, p. 163, apud Gheyns.) 
Manhardt, Götterwelt, p. 320 (apud Gheyns). 

Hopkins, Religions, p. 163 (apud L. V. Poussin, Le Vedisme). 
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CAPITOLUL XVIII 


Mormântul 


Un corolar necesar al universalei credințe că viaţa de dincolo de mormânt este 
o prelungire a vieții pământești, fu credința în importanța mormântului. 

N-avem decât a ne aminti de nemuritoarele piramide, lăcașuri de veci ale 
muritorilor faraoni, pentru a vedea cât de puternică era credința aceasta. 

N-avem decât să privim îngrijita îmbălsămare a mumiilor și măiastra confecțiune 
a coșciugelor la egipeni, pentru a ne face o idee despre credinţa acestui popor în 
viața de Apoi. 

Lipsa de locuinţă pe lumea aceasta putu, printr-o firească analogie, să prezinte 
omului o icoană mult mai posomorâtă a lipsei de sălaș pe cealaltă lume, a lipsei 
de mormânt. 

În poporul nostru, se aude adeseori compătimirea adâncă pentru un astfel de 
suflet oropsit. 

Cuvintele «vai de sufletul lui!, a murit neîngropat, ca un câine!» sunt, cred, 
destul de elocvente. Ce se face la români, când, cu toată stăruința rudelor și a 
cunoscuților, trupul unui mort nu se poate găsi pentru a fi pus în mormânt, pentru 
odihna sufletului său obidit? 

lată ce se face, pentru ca cel puțin sufletul rătăcitor al celui mort să poată «să 
se odihnească». Dacă a murit cineva în țară străină sau în război, este datina de 
a i se face un «stâlp», care la 6 săptămâni, patruzeci de zile, se îmbracă cu o ie, 
ori cu o cămașă bărbătească, după cum a fost bărbat ori femeie și apoi i se face 
slujbă ca la un mort, adică toate ceremoniile înmormântării și, pe urmă, se împlântă 
în pământ!. 

La greci, se da iarăși destulă importanță mormântului. Câteva exemple. Aşa, 
rugăciunea lui Hector către învingătorul său, pentru a-i implora ceremoniile funebre, 
ne arată destul de bine, prin vioiciunea înduioșării pe care o exprimă ea, că el se 
teme mai puțin de moarte decât de lipsa de îngropare: e vorba, pentru el, de repaos 
-şi fericirea veşnică?. 

Iar în Sofocle, Antigona înfruntă moartea, numai fiindcă fratele său era neîngropat 
și ea nu voia, chiar cu preţul sângelui ei, ca el să rămână neîngropat. 

Ridicarea movilei de pământ și a stâlpului (de la cap) intrase așa de bine în 
obiceiuri, încât nu se părăsește această datină chiar dacă nu s-ar fi găsit rămășițele 
pământeşti ale unui mort”. 

Telemac își pune în gând să ridice un mormânt tatălui său și să-i facă cele 
de îngropare, îndată ce va şti bine că a murit”. 

Tot ca în rugăciunile preotului nostru în fața unui mormânt gol, tot așa și la 
greci, sufletul celui mort, al cărui trup nu se putea afla cu nici un chip, era chemat 
de trei ori să vină, să locuiască el, cel puţin, în acest mormânt. Numai tâlharii 
cei mari și trădătorii de patrie, ca o teribilă pedeapsă, erau lipsiţi de înmormântare. 


Marian, Înmormântarea [la români], p. 356. 
A se vedea cit[atul] în Cité Antique, par F. Coulanges, livre |, c. 1. 
O. Habert, op. cit. pag. 242, 243. 
Odis[eea], Il, 220. 
O. Haben, op. cit, pag. 445. 
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Romanii aveau mai aceleași credințe, în această privință. Se credea adică, cum 
că un suflet, al cărui corp fusese lipsit de înmormântare în regulă, trebuia să 
rătăcească, până să ajungă în locurile de odihnă, cel puţin o sută de ani, pe căi 
întortocheate și necunoscute. Iată ce zice, relativ la cele de mai sus, poetul Vergilius: 
«Nici nu le este îngăduit a trece peste îngrozitoarele țărmuri și peste bubuitoarele 
râuri, înainte de a se fi odihnit oasele lor în morminte (pământ): astfel, rătăcesc o 
sută de ani și tot zboară împrejurul acestor țărmuri și numai după aceea sunt lăsați 
să vadă lacurile cele atât de doritel». De un mormânt gol vorbeşte Vergilius în 
următoarele versuri: «Atunci eu însumi ţi-am ridicat pe -capul Rhoețeus un mormânt 
deșert pe țărm şi din răsputeri am chemat de trei ori sufletul tău2». 

Mormântul se făcea, în acest caz, pe țărmul mării pentru a fi văzut de departe 
şi pentru a creşte slava mortului’. 

În antichitate erau o mulțime de morminte goale. Așa, al lui Jupiter, în Creta; al 
lui Mithra, în Persia; al lui Hercule, la Cadix; al Meduzei, ale Pleiadelor, în Grecia€. 

Aeneas, la coborârea sa în Infern, vede pe Leucaspe și pe Oronte, - conducătorul 
flotei liciane, - care erau trişti fiindcă erau lipsiți de cinstea înmormântării. 

«Cemit ibi maestos et mortis honore carentes 
Leucaspin et Lyciae ductorem classis Oronten'.» 

Tot cu această ocaziune, Aeneas vede și pe cârmaciul corăbiilor sale, pe Palinurus, 
care alunecase și pierise în valurile mării. Fiind chinuit și respins de Caron, din 
cauza lipsei de mormânt, el îl roagă pe Aeneas să-l scape de aceste neajunsuri, 
aruncând țărână peste trupul său, pe care valurile îl aduseseră în portul Velia. «Eripe 
me his, invicte, malis: aut tu mihi terram, Injice, namque potes...»”. 

Ultima îngăduință și milă ce se puteau face unui vrăjmaș chiar, era să i se 
lase leșul în mâna tovarășilor lui, pentru a-l putea îngropa”. 

La vechii ebrei, chiar și trupul celui mai înspăimântător tâlhar sau criminal, nici 
el nu era lipsit de îngropare. Trupurile celor osândiți a fi uciși cu pietre erau 
acoperite, înmormântate de mulțimea pietrelor ce se aruncau de cei ce luau parte 
la această extraordinar de barbară execuție. 

Să vedem cum este privită lipsa de mormânt, de înmormântare și de către alte 
popoare. 

La cei din Noua-Zeelandă, aflăm credința că sufletele lipsite de pogribanie 
rătăcesc întruna și sunt răutăcioase la culme. Irochezii din America sudică cred că 
sufletele sunt într-o deplorabilă stare, atâta timp cât nu sunt îndeplinite cele de 
îngropare. Aceleași credințe se găsesc în Asia meridională, în Australia și aiurea. 
La unele triburi din regiunea Australiei, se crede că spiritele rele nu sunt altceva 
decât «sufletele» cele lipsite de îngropare. Și nemulțumirea sufletelor înainte de 


1 Aeneis, VI, 330: 
«Nec ripas datur horrendas et rauca fluenta. 
Transportare prius, quam sedibus ossa quierunt. : 
Centum errant annos volitantque haec litora circum; 
Tum demum admissi stagna exoptata revisunt.» 
2 Aeneis, VI, 505-506: 
«Tunc egomet tumulum Rhoeteo litore ininanem 
Constitui et magna Manes ter voce vocavi» 
Cf. Aeneis, III, 304; LX, 214. 
Odis[eea], XXIV, 83. 
Apud Dupuis, op. cit., p. 140. 
Aeneis, VI, 333-334. Cf. VI, 326. f 
Id[em}], VI, 365-366. Aruncarea țărânii peste cadavru era pentru cei vechi egală cu o înmormântare în 
regulă 
7 Id[em], X, 900-906. Cf. Ovidius, Metam/orfoze], TV, II, 4. 
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înmormântare se vădește în felurite chipuri care tulbură pe cei vii. Cea mai comună 
este arătarea de năluci care îngrozesc pe rudeniile mortului! 

Adesea îți povestește cu frumosul şi aşezatul grai bătrânesc vreo mătuşă cum 
că a văzut ea în vis pe cutare sau cutare, - dintre cei morți și neîngropați, - că 
era rău îmbrăcat, «agonisit» și pe cealaltă lume și că-i cerea «să-i dea și lui» 
«de-ale îmbrăcămintei și de-ale gurii...», «că pe lumea cealaltă nu se împrumută». 

Visul acesta, evident, este un ecou al credințelor că morţii care n-au avut o 
pogribanie «ca lumea», o duc rău și pe cealaltă lume, mai cu seamă de nu se 
îngrijește şi de ei cineva, cu o pomană, cu facerea unui mormânt... 

La ţară, se crede că «cele cinci care de pămânb» ale mormântului trebuie să 
apese grozav de rău pe pieptul celui răposat. De aici, cuvintele pe care le pronunţă 
fiecare om, chiar fără să vrea, când aude trăgându-se clopotul de moarte: «Să-i 
fie ţărâna ușoară»! («Sit tibi terra levis!»). 

De aceea se fac pe la orașe, și acum și pe la ţară, morminte boltuite: cu bolți 
de cărămidă sau de piatră. Ba, la orașe, se vede în cavouri toată mobila și tot 
confortul vieţii pământești. 

O credinţă superstițioasă a eschimoșilor, observată de căpitanul Parry, e că orice 
greutate apăsând pe un cadavru ar cauza defunctului durere. O asemenea credință 
ar fi adus, negreșit, într-o ţară mai favorizată, construcţiunea mormintelor boltite; 
dar în extremul Nord are drept rezultat ca să-i îndemne pe oameni să acopere 
prea usor cadavrele. De aceea, vulpile și câinii le dezgroapă și le mănâncă?. 


l. A. Bros, Survivance..., p. 14, 15. În arhipelțagulj Samoa se crede câ celor neîngropaţi nu li 
se dă, pe cealaltă lume, nici un loc în paradis (Cf. Librecht, op. cit., p. 398). 
2. Sir J. Lubbok, op cit, vol. II, p. 234. 


CAPITOLUL XIX 


Cadavrul. Întrebuințarea lui 


La toate popoarele se crede că fiecare parte a leșului omenesc, fiecare oscior 
al lui este «bun de ceva», este bun de magie, sau de purtat ca talisman. 

Așa hârca, craniul, care odată fu lăcașul gândirii și al înțelegerii, - hârca 
preţuieşte tot atât cât toate celelalte piese ale mașinii organismului omenesc. Ca 
cupă, ea este regina cupelor magice, dând băuturii vrăjitorești virtuţi deosebite. Ca 
oală, ea dă bucatelor ce se gătesc în bucatini vrăjitorului, adevăratul lor gust. Este 
căutată, ca cea mai bună, hârca de ucigași. În Vâlcea, se crede că apa băută din 
hârcă omenească face din om bun - zdravăn, un neom: îl tâmpește. Siberianul 
crede că nici o «buruiană» nu are «puterea» foilor fierte într-una din hârcile ce se 
scot din kurganele vechilor ciudi. În Portugalia, cei ce trag de scrântituri, pun sub 
un cap de mort pânzele care au să se întrebuințeze la oblojirea scrântelilor, tot cu 
credinţa că hârca le va da puteri miraculoase. La tlinkiti, ucenicul în cele vrăjitorești 
este supus la vegheri îndelungate în timpul cărora suge dintele unui mo 

La Pomutu, casele unui mort sunt socotite așa de periculoase, încât un mijloc 
sigur de a se sinucide cineva este încercarea de-a le dezgropa?. 

Felaha musulmană se mândrește cu ghiordanul, salba, în care poate să arate o 
unghie, un deget arătător, sau cel gros al unui evreu, sau creştin. Nelegiuirea mâinii 
adauge la puterea talismanului. În Europa, vrăjitorii Angliei şi Scoției scormoneau 
mormintele, luau oasele de la degete şi oasele degetului mare de la picior, pe care 
le întrebuinţau ca prafuri. 

În 1538, un nelegiuit omorî dintr-o singură lovitură o femeie grea, îi spintecă 
pântecele și tăie braţul pruncului de care zicea că are mare nevoie într-un farmec. 
Aceasta la suabi. În Germania, se zice că punga , în care se află o unghie sau un 
oscior de hoţ, se va face mare și plină de bani€. Tot în Germania, se crede că 
boalele de piele se vindecă, dacă se freacă partea bolnavă cu o mână de morti. 
Sângele unui executat, numai câteva picături pe niște zdrențe, - este o comoară 
nepreţuită. Acest sânge fiind băut, tămăduieşte de boale: de friguri și de epilepsie. 
La romani, se știe că se credea că sângele gladiatorilor zviduiește de epilepsie. 

Pe timpul lui Pausanias, la templul lui Zeus Olimpicul, se venera osul umeral 
al lui Pelops -, os care era pus într-o raclă de bronz: atingerea de această răcliță 
avea, se zice, puterea de a vindeca bolnavii”. 

La români, se crede că hoţii înconjură cu o mână de mort, de trei ori, casa 
pe care au de gând s-o jefuiască. Prin aceasta cred ei a cuprinde pe toţi cei din 
casă, așa că ei pot «opera» în liniște. Alţii (hoţi) pun mâna de mort la căpătâiul 
celui ce trebuie să fie jefuit: are să doarmă până după plecarea lor. 

Reclus, op. cit., p. 44. 

Reclus, op. cit., p. 45 seq. 

A. Bros, Survivance..., p. 27. Cf. Guizot, Hist[oire] de la révolution d'Anglertere, Mort de Charles Ier: 
Muierea batistelor în sângele curs pe eșafod. Sânge bun de vrăji. 

Reclus, op. cit. p. 46, 47. 

Wuttke, op. cit., p. 322. 


4 

5 

6 lbid., p. 129. 

7 O. Haben, op. cit., p. 446. 
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În Ilfov, există chiar și expresia: «parc-ar fi având mână de mort la cap», = 
pentru acel ce doarme «dus», «adânc». 

În Macedonia, hoţii au obiceiul să treacă prin cimitir și să ia, cu ochii închiși, 
lut de pe morminte. Din acest lut azvârle pe casa ce vor să o prade, şi așa nu-i 
simte nimenil. 

La germani, se crede, în popor, că cu hârcile de om poți afla comori; dinții 
de mort feresc de dureri de cap când sunt purtați în buzunar, însă nu trebuie să-i 
«iei cu mâna»?. 

Prin alte părți locuite de români, tâlharii merg la jefuit, sau cu degetul cel mic 
al unui mort, sau dau câinilor mămăligă ștearsă de ciolanele unui mort: câinii au 
să doarmă duși; sau iau cu ei vine de om mort: una din aceste vine aprinse ca o 
lumânare are puterea magică de a face ca zgomotele tâlharilor să nu poată fi 
simțite, să nu se audă. Alții iau lumânarea de la mort și dau cu ea ocol caselor 
pe care au să le prade: toți cei din casă au să doarmă «morți», duși... 

Prin Oltenia, se crede că cu piciorul de curcă se poate obține același rezultat 
ca şi cu mâna de mort, făclia de mort ș. c. 1. 

Chiar și cadavrul de animale este bun de ceva: capul de cal se pune în gard, 
la case, ca să nu te doară capul. Capul de cal este apărător de boale, de epidemii, 
de fapturi: să-l pui într-un par. Tot el, pus în par, face să vină norocul“. La slavii 
de sud, calul se aducea, la cultul vechi păgân, ca jertfă. Şi chiar și astăzi, câte un 
țăran pune pe creasta casei lui o căpăţână de cal, pentru a îndepărta orice vrajă”. 

Fu o descoperire vestită și o fericită simplificare, când lumea vrăjitorilor băgă 
de seamă că răzăluitura și prafunle făcute din țeasta capului, din fluierul piciorului, 
din coaste, au întocmai aceeași «putere» ca și osul întreg. Această pulbere se putea 
ascunde și se putea mânui mai cu ușurință; se punea în băuturi și se strecura și 
în mâncări. 

Vechii locuitori ai Perului spuneau că, cu pulberea luată din cimitir, vrăjitorii 
lor înnebuneau sau înspăimântau armatele dușmane. În Evul Mediu, - și poate 
chiar și acum, — se credea în Spania că, luându-se un bulgăre de pământ din 
cimitir, și fărâmiţându-l într-un pat, omul care s-ar culca în acel pat, ar lua lepră. 
Când voiesc să nu fie auziți în timp ce lucrează, hoţii din lava și cei din Albania 
presară în jurul lor pământ de la mormânt. 

O baladă românească, citată în franțuzește la Reclus, glăsuieşte așa: 

«Gentille Helene, 
Avec cette terre funeste saupoudre ta couche! 
Gentille Helene, 


Afin que ton mari se réveille, idiot sourd et muet, 
Gentille Helene.» 


O frântură de cântec românesc traduce această baladă: 


«Leano! Şi-i presară-n aşternut, (bărbatului) 
la pământ de la mormânt, Sā se scoale surd şi mut.» 


O indiană care ar presăra în patul conjugal pulberea luată de la rugul unui 
brahman, ar face ca bărbatu-său să înnebunească după dragostea ei. Siciliana ia un 
os de la cimitir, îl răscoace, îl pisează și suflă pulberea pe o prăjitură. Cine gustă 


1 Cosmulei, op. cit., p. 52. 

2 Wuttke, op. cit., p. 127. Tibullus istoriseşte despre o vrăjitoare care opera cu oase de mort: «..et tepido 
devocat ossa rogo». (Eleg/ia] IL libler] 1). 

3 Voronca, op. cit., vol. l, p. 531-533. 

4 Ibid., p. 766. 

5 Krauss, Slavische V[olks]f{orchungen], p. 50. 
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din prăjitură, își va «pune capul» ca s-o ia de soție. Transilvănenii merg, cu puțin 
înainte de miezul nopții, la cimitir, iau bulgări de pământ de pe mormânt şi-i 
împrăștie apoi pe sămănături pentru a fi ferite de hoțonoagele de vrăbii!. 

La slavii sudici, se crede că pulberea de unghii de mort prăjite este bună, dacă 
o dai în mâncări, pentru a face pe cineva să «moară de dragu-ți». lar pentru a te 
face nevăzut ochilor omenești, îţi trebuie, după credința acelorași, pulbere de oase 
de mort, sau lumânări făcute din seu de om. În Rusia, s-au și întâmplat procese 
[de] pe urma fabricării lumânărilor din seu omenesc. Cu această fabricare se 
îndeletniceau hoţii care voiau să nu poată fi văzuți când vor prăda. La sârbii din 
sudul Ungariei, se crede că și oasele de câine, cel mai bun tovarăș al omului, sunt 
bune de vrăji. De aceea nu se aruncă astfel de oase, ci se îngroapă cât mai adânc 
în pământ și se păstrează. Ele sunt bune de «deochi», pentru a se descânta când 
s-au deocheat copiii. Când ai să vinzi ceva la târg, le iei și pe ele, că sunt «cu 
Noroc). 

Tot aceeași putere o au și oasele de pisică, de bufniță și de liliac?. 

În afară de înrâurirea directă, morții influențează și prin obiectele cu care ei au 
venit în contact și pe care «le-au îmbibab», ca să zicem așa, îndeajuns, cu «fluidul 
lom”. 

În Vâlcea, se crede că «scăldătura» de mort, dacă este dată cuiva ca băutură, 
îl face să nu mai poată simți plăcerile sexuale. Unui astfel de om i se zice în 
popor: «legab», «famân». 

Pe aiurea se crede, tot la români, că funia unui spânzurat este bună de descântat 
celor ce «le cate urâb». Credinţa în cei «legați» de vrăjitorie o au și francezii, mai 
ales în popor?. 

În Lesbos, se zice că cel impotent a fost «legab»5 de rivalul său. 

La slavii sudici, este de asemenea descântec «ne vir coitum facere possib». O 
femeie înfige un ac în trupul unui mort, - dar să se ferească de a fi văzută de 
cineva, — îl scoate apoi, tot fără a fi văzută, atunci când îl duc pe mort la groapă. 

Înarmată cu acest ac, poate foarte bine să se culce cu un bărbat, cum «fortissimo 
cubare viro in uno toro potest», fără teamă de el, «namque membro virili ad 
coeundum firmitas deficieb»6. 

În Hautes-Vosges, se crede că funia unui spânzurat, dacă este purtată ca talisman, 
aduce noroc, izbândă în toate întreprinderile”. 

Cuiele de coșciug, făcute inele și purtate, mai cu seamă, de femei, feresc de 
cârcei, de epilepsie, de podagră, de friguri... și chiar tămăduiesc aceste boale. 

Bolile, în credințele populare, sunt socotite ca duhuri rele care intră în om și 
pun stăpânire pe trupul și sufletul lui. Aceste talismane îndepărtează «duhurile», 
ființele răutăcioase ale bolilor. Cuiele acestea, se mai crede tot de poporul german, 
că vindecă durerile de dinţiă. 

La slavii de sud?, se crede că văduva care vrea să se remărite, trebuie să ia 


Din Reclus, op. cit., p. 49. 
Krauss, Volksglaube, p. 134-147. 
Aceeaşi «lege» ca şi la Panteismul ritualistic, vezi în Note, la fine. 
A. Debay, Hygiene et Physiologie du Mariage, p. 259. 
Georgeakis, op. cit., p. 344. 
Krauss, Volksglaube, p. 140-142. Tibullus zice despre o vrăjitoare: «Dixit se amores cantibus aut herbis 
solvere posse meos». Lib[er) I, El/egia) II. 
Sauvé, op. cit., p. 124. 
Wuttke, op. cit., p. 127. 
Krauss, Volksglaube, p. 136. 
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pământ de pe mormântul soțului ei cel dintâi și să-l arunce, pe furiș., peste acela 
pe care vrea să-l aibă de bărbat. 

Germanii cred că pot păzi câmpul de «gureșele» și mâncăcioasele vrăbii, dacă 
împlântă în sămănătură o așchie din lemnul din care s-a făcut un sicriu?. 

Tot la ei se crede că frânghia unui spânzurat, dacă o porţi cu baier, «salafiu», 
îți aduce noroc și fericire?. Ghicitorii cartaginezi ţineau în gură un os de om mort. 

La slavii de sud, se crede că influenţa spiritului celui mort asupra oarecăror 
obiecte le face proprii pentru felurite vrăji şi descântece. 

Pe aceste lucruri le numește Krauss Totenfetische. 

Chiar obiectele care au venit în cea mai depărtată atingere cu un mort, constituie 
pentru slavii de sud niște 7otenfetische. Astfel de lucruri sunt, bunăoară: mătura 
casei, cazmaua groparului, căpătâiele rămase de la scândurile coșciugului ș.a. Dacă 
vrei să vrăjești rău de tot pe cineva, ia într-o marţi sau vineri, la lună nouă, o 
mătură cu care s-a măturat după un mori, o arzi, şi cenușa ei o presari pe cel 
[pe] care vrei să-l vrăjești, să-l încânție, sau îi presari cenușa pe mâncări, ori o 
pui în băutura lui. 

Cu o cazma de gropar poţi aduce grindina, în chipul următor: o duci și o bagi 
într-o apă curgătoare sau stătătoare, o întorci în ea de două sau trei ori, lopătezi 
(vâslești) o dată la dreapta și apoi la stânga, și îndată, cerul trebuie să se acopere 
de nori și grindina să înceapă să pocnească pe acoperișele caselor (Bosnia nordică). 

Cu ţăndări sau cu talași de la coșciug, «nu e bine» să faci focul, dar nici cu 
frânturile de năsălii, că e rău de ciumă, de molime și de pagubă. Chiar și cimitirul 
are valoare de fetiş. La cununie, dacă se aruncă între miri pământ scos de cârtițe 
(soboli) în cimitir, mirii n-au să ducă trai bun: vorba românească: «Traiul cu 
vătraiul, cina cu prăjina». Se crede iarăși că cine miroase flori de pe morminte, 
acela pierde mirosul și nu-i mai miroase nici o floare. 

Fetele care doresc să-și vadă ursitul, iau pământ de la un mormânt uitat și-l 
pun, pe furiș, sub căpătâi, descântând ceva. Se crede că ele își visează astfel ursitul 
lor. Cuiele de la cruci, puse în flintă (pușcă), o fac năzdrăvană: lovitura ei nu dă 
niciodată greş. Mai servesc ca fetișe lucrurile furate? de la mort. 

Sârboaicele şi bulgăroaicele, care voiesc să ducă o viață desfrânată, şi au totuși 
frică de bărbați, fură banii de pe ochii unui mort, îi spală în ape și în vin, și 
băutura o dau soţilor. După această băutură, ele cred că bărbaţii au să le fie tot 
orbiti, <«<îmbrobodiți» față de «umbletele tele) ale lor, așa cum era mortul, de pe 
ai cărui ochi au furat monedele de aramă. 

Inelul mortului slujeşte și el la descântece de iubire. Fata care a furat un inel 
de la un mort, - este de preferat inelul de la mâna dreaptă, - priveşte prin el la 
flăcăul care-i «cade ca un tronc», şi prin această acţiune magică crede că-l face 
să-i ardă călcâiele după ea și că în curând are să vină la ea cu inele și daruri de 
logodnă. În Bosnia, se crede că un astfel de inel este bun și pentru oprirea curgerii 
de sânge din nas. 

În Bosnia, femeia care este mereu bătută de bărbatu-său, măsoară un mort, 


Caracteristica tuturor acţiunilor magice. 

Wuttke, op. cit., p. 392. 

Ibidem, p. 129. 

Cuvânt din Vâlcea: incanto, — are, latinește. 

Altă caracteristică a acţiunilor magice. 

În Vâlcea se descântă pentru a face pe cineva impotent, «pentru a-l lega», cu legătura picioarelor mortului. 
(Se ştie că mortului i se leagă picioarele pentru a nu mai ieși, la caz de se face strigoi. Dar e o măsură 
care nu este absolut sigură. De aceea se caută strigoii sau moroii în morminte.) 
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care seamănă cu bărbatul ei, și cu firul cu care a masurat, coase mâneca de la 
cămașa bărbatului: are credința că n-are s-o mai bată!. 

Caraibii își făceau fetişi (amulete, baiere) din rămășițele morților lor: din peri, 
din oase, căci se credea că spiritele celor morți rămân în oase. Tot ei dizolvau 
cenușa șefilor lor şi o beau, pentru a-şi însuși calitățile acelora, sau făceau cadavrele 
acelorași mumii care le serveau ca fetiş?. 

În Vâlcea, se crede că talașii și țăndările unui «tron», coșciug, «lemn», «e bine» 
să le arzi numai la coptul colacilor de mort; dacă însă mai rămân, să nu le bagi 
în casă pentru a le arde la vatră, că e rău de boli și de pagube, ci să le arzi în 
bătătură sau în altă parte, în afară de casă. 

Cu mătura cu care ai măturat după un mort, să nu mai mături în casă; s-o 
azvârli în «scalde» -, că tragi a moarte, şi se mătură cu toţii din casă. 

Cu oasele de mort se poate face ca să câştigi procesele la judecată: le speli în 
apă şi apoi stropești peste și pe vrăjmașii cu care mergi la judecată: ei n-au să 
mai poată «descleșta» gura, tot ca mortul, ca să se apere, sau A învinuiască. Cu 
această apă poți să lecuiești și de friguri pe cei care zac de ele?. Meiul care se 
aruncă în groapă, când se înmormântează cineva, dacă mai rămâne din el, se 
păstrează, se «pune bine», că este bun și el tot pentru judecăţi. Se procedează cu 
el la fel cu apa în care s-au spălat oasele «părăsite», oasele de mort. Dacă s-a 
îmbolnăvit cineva din rudele mortului de curând, e semn că mortul s-a «făcut rău», 
s-a făcut strigoi sau moroi. Atunci se ia pământ de la mormântul cel nou, se 
amestecă cu apă și se dă să bea bolnavului, — ruda celui mort, - «care moare din 
cap şi de la inimă». Acestea sunt semne că strigoiul îi mănâncă inima, îi suge 
sângele, «snăga», vlaga, viul din el. 

Tot așa sunt «bune» de descântat securea sau sabia călăului, lancea care a 
străpuns inima unui om, pumnalul care a făcut «fereastră» într-o inimă, ca niște 
lucruri care au căpătat o putere miraculoasă prin aceste isprăvi. 

La germani, este credință că porcii, în covata cărora s-a pus un cui de coșciug, 
nu pot fi deochiați sau în alt fel vrăjiţit. Tot la ei, se crede că omizile din pomi 
se gonesc cu bucăţi din sicriu5. 

In poporul nostru, este credinţa că doctoriile sunt «spurcate», fiindcă sunt făcute 
ca săpunul, pe la spiţerii, din grăsimea, «osânza» oamenilor care mor pe la spitale. 
De aici naşte scârba, greaţa ce o are țăranul când este silit să ia o lingunţă de 
«doftorie». Chiar și doctorii sunt priviţi cu groază, ca niște casapi de carne omenească. 
«Mai bine să mor - zicea un țăran, — decât să-mi pângăresc sufletul cu astfel de 
doftorii, de spurcăciuni!». 

„Și pentru a se vedea cât mai bine cât de înrădăcinată este această credință 
despre geneza doctoriilor, vom spune că printre țărani circulă chiar și acuma zvonuri 
de felul acesta: cutare om gras s-a vândut, pentru atâţia poli, doftorilor care, după 
moarte, au să-l fiarbă în cazan și să scoată doftoriile lor din osânza lui, - multă, 
parcă ai pus cu lopata. 

În Berlin, capitala instrucţiunii obligatorii, găsim aceeaşi credință, - ca și la 
poporul nostru, - la servitorime și la muieretul din popor. Se crede adică, cum că 
untul de ricin şi alifia de nalbă-mare (zămoşiţă) au fost scoase din cadavre omenești; 
1 Krauss, Volksglaube, p. 134-147. 

2 Grasserie, Raoul de la, Des religions comparées au point de vue sociologique, Paris, 1899, p. 144. 

3 Tot cu oasele «părăsite», oase de mort, dacă arunci în oborul vitelor sau în jurul casei cuiva, mor și vitele 
și se duc și oamenii (Vâlcea). Cuiele de «tron», coşciug, se bat în inima strigoilor, ca să nu mai facă 
rele (Vâlcea). 


4 Wuttke, op. cit., p. 410. La români se crede că strigoiul își mănâncă întâi neamul. 
5 Ibid, p. 391. 
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credința în această provenienţă a lor fiind întrucâtva motivată de culoarea galbenă 
și arnărăciunea lor. Bătrânii «știu» că doctorii sunt în legături de afaceri cu gâdele, 
măciucașul, care singur are adevărata osânză a celui osândit la moarte, și că spițerii 
au ca mijlocitori pe gropari, pentru a fi aprovizionaţi cu cătățimi de grăsime ce nu 
se găseşte altundeva decât în sicriul oamenilor grași . 

Unele triburi din Brazilia își beau morţii lor. 

lată cum se exprimă Wallace în opera lui, Călătoria pe Amazon: 

«Tarianaii, tucanii și încă alte câteva populațiuni, o lună după îngropăciune, scot 
cadavrele din morminte foarte putrede, și le pun pe foc într-un cuptor, până când 
toate părțile volatile s-au evaporat, exalând putoarea cea mai grozavă, lăsând numai 
o rămășiță neagră și carbonizată. 

Aceasta este redusă în praf, amestecată în mai multe cochilii largi, de caxiri, 
și băută apoi de întreaga societate de acolo». 

Cred astfel că virtuțile mortului trec în cei ce i-au înghițit țărâna. Cobeii fac 
tot așa cu morţii lor? 

În Vâlcea, se crede că cu lumânarea de la mort poți să omori «cap de om» 
în chipul următor: o aprinzi şi apoi o stingi înmuind-o într-un pahar cu rachiu. 

Această lucrare magică se repetă, pe ascuns, de mai multe ori, și rachiul se 
păstrează pentru a fi dat ca să-l bea acel ce este menit să moară prin niște vrăji. 
Se crede că este peste poate ca un astfel de om, - care a băut rachiul în care s-a 
stins lumânarea de la mort, — să mai trăiască. 

La romani, în magie, era foarte mult căutată, pentru a face de dragoste, — 
creasta din fruntea mânzilor când se nasc, şi pe care iepele caută s-o mănânce, 
îndată ce i-au fătat. Această masă de came se numea hippomanes și este des citată 
de autorii latini. 

Așa, Vergilius zice în Aeneis”: «Quaeritur et nascentis equi de fronte revulsus 
et matri praereptus amom“. 

Tot hippomanes sunt şi scurgerile iepelor cărora le este de armăsar. Acestea 
sunt bune iarăși de descântat de dragoste. Ovidius vorbește despre o vrăjitoare, 
pezevenghe: «Elle connaît la vertu des plantes, du lin roulé sur un fuseau et de 
la trace d'une cavale en chaleur»5. Şi Juvenal vorbește despre întrebuințarea magică 
a acestor hippomanes, în Satira m. i 

Molière vorbeste de hippomanes în Aventures de Henriette Sylvie”. 

Țigăncile care rătăcesc prin sate, descântă de dragoste cu creste de mânz și cu 
scurgere de la iepe. Multe din femeile române au învățat același obicei. Descântecul 
acesta se ține în cea mai mare taină. 

În Bulgaria, mai de mult, vrăjitorii întrebuințau foarte des părți din cadavrul 
omenesc: de aici, profanările de morminte aşa de frecvente altădată. 

Se dezgropau mai cu seamă copiii, scoțându-li-se ochiul drept, sau tăindu-li-se 
piciorul și mâna dreaptă pentru a se face leacuri magice femeilor cărora le mureau 
copiii în faceri. 

Poporul bulgar crede și azi că grăsimea omenească este vândută de farmaciști 
și că cu ea haiducii își frecau ochii, pentru a putea să vadă și noaptea, ca și ziua. 


Reclus, op. cit., p. 54. 

Sir John Lubbok, op. cit., vol. II, p. 275, 276. 

Aeneis, IV, v. 515-516. 

«Amon», cu înţelesul de obiect care produce iubirea, băutură vrăjitorească, filtru. 

Ovide, (L'Art d'aimer). Les Amours, libler] | VIII. Dentu, Paris, 1892; Cf. Tibullus, Eleg/iae) IV, lib[er] 
II: «Hippomanes cupidae stillat ab inguine equae...». 

Cf. Juvenal, Satires, trad[uction] par V. Poupin, Bibi[iotheque] Nationale, Paris, pag. 89. 

Part III, p. 50, Edit[ure] de Hollande, 1674. 
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Tot din ea faceau şi lumânări magice cu care puteau să adoarmă pe cei ce voiau 
să-i jefuiască . 

La români, dacă un bărbat își înșală nevasta cu altele din sat, femeia lui îl 
leagă în următorul fel: fură brăcinarul bărbatului său, îl spală în scalda unui mort 
și-l înnoadă de trei ori, ţinând mâinile la spate şi zicând: «Cum şade mortu-n pat, 
așa să șadă și bărbatu-meu!»2 

Tot la români se descântă de Ducă-se-pe-pustiu, cu dinții arși și pisaţi ai unui 
mort, — dezgropat la șapte ani. 

În zilele noastre, autorităţile din laşi au primit o denunţare că în comuna Poeni, 
o bandă de ţigani au profanat mormintele pentru a-și face farmecele lor 

La unele popoare sud-slavice, femeile, pentru a rămâne însărcinate, se duc la 
mormântul unei femei moarte din facere, pasc iarbă de pe el și strigă pe nume pe 
cea moartă, rugând-o să le dăruiască lor fructul pântecului său; apoi, iau pământ 
de la mormânt şi-l poartă totdeauna sub brâu, sub cingătoaref. 

Vorbind despre obiceiul vrăjitorilor de-a întrebuința cadavrul omenesc, D. 
Bolintineanu’ zice: 


«... Aici se fac misterele, Și hârcele uscate. 
De babe blestemate, Aici se fierb și oasele 
Ce smulg la morţi arterele În vase aurite...» 


La români, este credința că, pentru a scăpa o casă de ploșniţe, trebuie s-o 
afumi, în vinerea Paștelor, cu colivă furată de la un mort. 

Bulgarii cred că orice obiect găsit într-un mormânt (inel, monedă etc.) are 
putere de talisman. Mâna de mort este, per excellentiam, talismanul vrăjitorilorS. 

Wallonii, pentru a goni stelniţele dintr-un pat, pun oase de mort sub saltea”. 

Tot la walloni se recomandă, ca talisman de purtat la gât: o punguţă cu cinci 
cuie de sicriu în ea8. 

Întrebuințarea cadavrului era în uzul magiei celor vechi. Probe irefragabile pentru 
a susține cele zise, avem în scriitorii clasici. Așa, Horatius (Epod/a] a V-a, v. 37, 
38) zice: «Exsucta uti medulla et aridum jecur, Amoris esset poculum...». 

Este vorba de cadavrul unui copil îngropat până în gât în pământ, care muri 
jinduind bucatele puse la distanță, a cărui măduvă strivită, după ce s-a uscat şi 
amestecat cu ficatu-i împietrit, servea de băutură în filtrurile amoroase. 

Juvenal zice tot în această privință: «Ossa vides regum, vacuis exsucta medullis» 
(VIII, 90. 

La romani, oasele de mort se împlântau în camea dobitoacelor, contra 
umflăturilor!0 


1 Echos d'Orient, an. VI, pag. 396. «Nevasta, al cărui bărbat e beţiv, ia 5 parale (sau și mai multe), le 
pune sub capul mortului și le lasă să stea acolo vrei zile. Pe urmă, cumpără rachiu (vin) de banii aceștia, 
și-l dA bărbatului să bea, zicând: «Când o mai bea mortul, atunci să mai bea și (cutare)» (Vezi /oan 
Creangă, IV, p. 238). 

loan Creangă, (rev(ista]) a[nul),VI, nr. 4, p. 110. 

Universul, XXXI, no. 114. 

Krauss, Sitte und) B[rauch der Süd—Slaven], p. 531, 532. 

Mihnea şi Baba. 

Echos d'Orient, an. VI, p. 396. 

Monseur, op. cit., p. 16. 

lbid., p. 28. 

A se mai compara cu a Il-a idilă din Theocrit; a VIII[-a] eclogă vergiliană; al IV-lea cântec din Eneida 
(v. 504 seq.), al IV-lea act din Medeea lui Seneca; Ovidius, Metamorfloze], libler] VII; /bid. Amores (l, 
VIII); Pharsalia lui Lucanus, (Cântlul] VI, v. 451 seq.); Propertius, Eleg/ii), libler] III, Eleg/ia] [a] Vi/-a]: 
Tibullus, Eleg/ia] a Il-a. 

10 Plinius, XXVIII, 8. 
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Sângele omenesc se credea că este bun contra înecăciunii și a epilepsiei 

Germanii cred că cuiele de coşciug vindecă o mulţime de boale?. 

Sforile de lână de la năsălii, se credea la romani că au o putere magică”. 

Plinius spune că cuiele de la morminte, bătute în pragul ușii, feresc de nocturnae 
lymphationes*. 

La romani, contra gâlcilor, umflăturii urechilor, contra gușşii, se obişnuia frecarea 
pacientului cu mâna stângă a unui mort care trebuia să fie de același sex cu 
bolnavul. 

Bubele se frecau cu oase de mort, pentru a se lecui. 

Plinius spune că ierburile ori pământul dintr-o hârcă de mort fac să pice părul 
aceluia contra căruia se descântă cu ele. 

Cu funia spânzuratului se legau la cap pentru a le trece durerile’. 

La cei vechi, se credea că unghiile tăiate de la picioarele unui bolnav de friguri 
și lipite pe ușa altuia, - înainte de răsăritul soarelui, - dădeau boala aceluia pe a 
cărui ușă se lipiseră. 

La romani, se credea că pulberea unui dinte de om mort fereşte de șerpi. 
Dintele care cade întâi de la copil se lua, - dacă nu picase pe pământ, — de femei 
și se purta legat la braţ, ca talisman contra durerilor organelor genitale”. 

De altfel, aproape toate părțile componente ale trupului omenesc își găseau 
întrebuințare în arta magiei romane”. 

În Norvegia, bolnavii sunt frecaţi cu o mână de mort, sau cu fâșii sate din 
pânza «de pe ochii mortului», ori cu oase de mort aduse seara din cimitir”. 

După mărtuna marelui antropolog Broca, trepanaţiunea 10 se practica, la omul 
preistoric, în cazurile bolnavilor de epilepsie, - care era socotită ca boală provenită 
de la duhurile rele. Trepanaţiunea se făcea și la cei morţi. Ea se repeta mai ales 
la acei ce, fiind supuși operaţiunii acesteia pe când erau în viață, - se vindecaseră 
de epilepsie. De la unii ca aceștia se scoteau mai multe bucăţi de oase, dintre care 
una se lăsa celui mort, ca talisman care să-l ferească de boală și în viaţa viitoare; 
iar celelalte se purtau de cei vii, - ca amulete împotriva bolilor!! 

Întrebuințarea cadavrului o găsim și în credințele superstițioase ale egiptenilor 
din sec[olul] IV d[upă] Hrist[os]. 

Atanasie cel Mare, episcopul Alexandriei, fu acuzat - însă fără temei - că a 
ucis un episcop meletian și i-ar fi luat mâna dreaptă pe care o întrebuințează în 
vrăjile lui. 


Ibid., XXVIII, 43. 

Meyer, op. cit., p. 265. 

Propert[ius], III, 6, 30. 

XOIV, 151. 

Cf. Wuttke, 2, 189; Plinius, XXVIII, 45, 46, 48. (Apud Wissowa op cit., vol. 1, 92-93). 

Plinius, XXVIII, 86. Cf. Wuttke, 486 (apud Wissowa, op. cit., vol. 1, 47). 

Plin[ius), XXVIII, 40, 41 (apud Wissowa, 92). 

Cf. Wissowa, vol. I, 84. 

Librecht, op. cit., p. 113. 

10 Scoaterea unei bucăți de os, mai cu seamă de la cap. 

1] Aceste amulete sunt numite de Guyau (op. cit, p. 2) rondelles crâniennes, care nu sunt altceva decât 
bucâţile de oase, de formă mai mult sau mai puţin rotundă, - scoase prin trepanaţiune. Ele se îngâureau, 
câteodaM, pentru a putea fi legate şi purtate la gât. 
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CAPITOLUL XX 


Sângele în superstiție 


Grăsimea, ca și sângele, sunt identificate în popor cu viaţa. La noi, la ţară, auzi 
adesea femeile că zic copiilor care s-au tăiat și le curge sânge din rană: «ai să 
mori!»; sau: «pe-aci au să-ţi iese maţele!» (sufletul). 

Aceste ameninţări sunt însăși expresiunea superstiției că sufletul omului sălășluiește 
în sânge. 

Poetul G. Coşbuc a nemurit această credinţă a poporului român, în versurile 
din Regina Ostrogoților. 

«..A fugit infamul rege? Nu, el a izbit! Și unda 
Sângelui ţâşni din rană, şi-a căzut Amalasunda. 


Și plecat peste cadavru, el cu ochi de idiot, 
A-nvârtit pumnalu-n came să se scurgă viul tot.» 


Dar afirmarea noastră se dovedește și mai mult prin ceremonia tainică a «facerii 
fraților de cruce». 

lată cum scrie poetul A. Vlahuţă despre această practică superstițioasă: 

«...Unul din juraţi întrebă ce-i aia „frați de cruce“. Prezidentul invită pe acuzat 
să explice. - Apoi, cum să fie? laca trăiam bine amândoi: unde mă duceam eu 
venea și el, ne jucam împreună, și într-o zi la adăpat, eram numai noi la fântâna 
babei, din vale de sat. 

„Vasile zice: „Hai, mă Ioane, și ne-om prinde fraţi de cruce“. „Hai!“, zic şi 
eu. Și scoate el briceagul din cingătoare, și-l scot și eu, suflecăm mâneca la braţul 
stâng, şi ne facem o crestătură în cruce... colea sus... nici nu se mai cunoaște 
semnul... și doar a ieşit, așa ca o gămălie de chibrit, o picătură de sânge, și Vasile 
a pus gura și a supt-o de la mine, - și eu de la el, și ne-am jurat de trei ori să 
rămânem frați până la moarte, și apoi ne-am luat de mână și am venit așa, încet, 
fără să vorbim, până acasă... Și n-am spus nimănui de asta... da oamenii știau — 
pentru că trăiam... mai bine decât „fraţii de sânge“I». 

«Fraţii de cruce» se fac la români, mai cu seamă în ziua de Sân-Toader. În 
Transilvania se numesc fărtați, și surorile de cruce se numesc surate. Fraţii de 
cruce se numesc și fărtați din dragoste, iar acţiunea acestei frății se numeşte înfrățire 
sau înfrătățire şi însurăţire (înfrăţirea feciorilor şi însurăţirea fetelor). Acestea în 
Ardeal. «Prinderea» se face cu pâine şi sare şi formula este următoarea: 

«Eu ţi-oi fi frate, Și de sare, mai bine 
Până la moarte, Decât să mă las de tine.» 
M-oi lăsa de pâine 

După rostirea jurământului dau mâna și frăția este încheiată2. 

O poezie populară zice: 


1 Clipe de liniște: Fraţi de Cruce. B. P. Hasdeu zice undeva că, la romani, frăția prin amestecarea sângelui 
(per cruorem) era un fel de prietenie mult mai intimă decâi aceea rezultată din fraternitatea naturală și 
aducea ca dovadă cuvintele lui Valeriu Maxim: «Mixtum cruorem amicorum et vulneribus innexa vulnera, 
mortemque morti inhaerentem videre: haec sunt vera Romanae amicitiae indicia». 

2 Marian, Sărbători, vol. Il (Sân-Toader). 
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«Tinere hușan, Și vin’ de mă scoate, 
Viteaz moldovan, Din gura de şarpe, 

la lasă drumul, Că te-oi lua frate 
Și-apucă câmpul, Și ţi-oi ţinea parte 

La mine te-abate De-amu pân'la moarte! > 


Copiii se fac frați de cruce, împungându-și degetul cel mic și sugându-și 
sângele, sau scriindu-și cu acel sânge, pe hârtie, prietenie și iubire etermă?. 

Poate că acest obicei al frăţiei de cruce și credința de bază a lui este o urmă 
de canibalism și la noi, ca și la slavii sudici, la care circulă o credință, cum că 
dacă cineva mănâncă, de la dușmanul său, capul, capătă însușirile vrăjmașului său. 
Prin deducție, se ajunge la concluzia că, în timpii vechi, se vor fi mâncat și oameni 
întregi. 

Credinţele sălbaticilor canibali sunt identice: cred că, mâncând trupul dușmanului, 
în mod miraculos capătă și însușirile aceluia. 

Sciţii, dacă trebuie să credem pe Herodot?, încheiau tratatele cu următoarea 
ceremonie: tumau vin într-o cupă mare de lut și cei care se «legaw», amestecau 
sânge de-al lor, făcându-și mici tăieturi pe corp, cu un cuţit sau cu o sabie. După 
aceasta, ei înmoaie în conţinutul cupei un iatagan, săgeți, o secure și o suliță. 
«După ce au sfârşit aceste ceremonii, ei pronunţă o rugăciune lungă, apoi beau o 
parte din conţinutul cupei și după ei beau persoanele mai de seamă din suita lom». 

La germani. și la noi, românii, sângelui i se atribuie puteri miraculoase: sângele 
nevinovat nu.se.poate.spăla de pe podele și de pe păreţi, nu se poate acoperi, nici 
nimici de nici o bidineaf. 

La fijieni (insulele Fiji), când regele pune o luntre nouă pe apă, omoară zece 
oameni ca să spele cu sângele lor vasul cel nous. 

La neo-zeelandezi, după o luptă, corpurile preferate nu erau cele ale tinerilor 
cu forme durdulii, pline, nici.ale fragedelor fete, ci ale capilor celor mai vestiți, 
oricât de bătrâni și oricât de uscați ar fi fost. Credeau, într-adevăr, că-și însușesc 
astfel nu numai substanţa lor materială, ci chiar curajul, vitejia și gloria acelora pe 
care îi mâncau. Cu cât mâncaseră cadavre mai multe, cu atât trebuia să se aibă o 
poziție mai înaltă pe cealaltă lume. 

Să fii mâncat era, pe de altă parte, cea mai mare nenorocire ce se putea 
întâmpla anii neo-zeelandez, fiindcă credea că sufletul i se nimicește atunci, o dată 
cu trupulî. 

La mezi, la lidieni, caramanieni și alte popoare barbare, oamenii care se aliau, 
gustau, în mod reciproc, din sângele lor. Această datină există și acuma la popoarele 
sălbatice ale Americii”. 

Sallustius (Catilina, XXII) spune că, după strângerea complicilor, Catalina, pentru 
a-i obliga la solidaritate, făcu să se treacă din mână în mână o cupă cu sânge 
omenesc. Şi după ce toți gustară din ea, cu jurăminte, cum era obiceiul la sacrificiile 
solemne, el le dezvălui planurile sale. 

Iar Tacitus (Annales, XII, 47) ne spune că în Asia Mică, Armenia şi alte ţări, 


1 /bidem. Tot ca la români, și la slavii de sud (bulgari, sârbi, muntenegreni) înfrăţirea se face și în caz 
când cel ce este în primejdie cheamă pe altul (viitorul lui „frate de cruce“) ca să-l scape din gură de 
fiare, șarpe etc. (Cf. Krauss, Sitte u/nd] B[rauch der Siidslaven], p. 633 seq.) Ba, mai mult, la slavii de 
sud înfrăţirea se face și în vis (somn) (Krauss, /bid.). 

Voronca, op. cit., p. 533, vol. 1. 

[H]ist[oria] TV, 70. Cf. Lucian, Toxaris, 37. 

Cf. Wuttke, op. cit., p. 438. 

Lubbok, op. cit., vol. Il, p. 180 seq. 

Lubbok, op. cit., vol. Il, p. 192. 

Binet Sanglé, La Folie de Jésu, p. 237. Cf. V. Pocitan, Drept Bisericesc, p. 241. 
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cei ce voiau să încheie o alianță, își împliteceau mâinile, apoi degetele cele mari 
li se legau cu un nod foarte strâns, și când sângele ieșea în fața pielii, se împungeau 
ambele degete și ei și le sugeau (lingeau) reciproc. 

La scandinavi, se găsește iarăși înfrățirea cu sânge. Ritualul înfrăţirii ne este 
descris de o cronică veche scandinavă. Acei ce voiesc să se înfrățească, taie o 
brazdă!, pe care o ridică cu lancea şi ei se așează sub brazdă, amestecându-și 
sângele. Apoi, jură pe zei că se vor răzbuna, ca și frații. Toate aceste acte formează 
ficțiunea de rudenie: pământul e mamă comună, faptul că ei se unesc la sânul ei, 
mestecându-și sângele, produce frăţia, și apoi luarea de martori a zeilor e o întărire 
a alianței contractate. Această ingenioasă explicaţie e datorită lui Pappenheim: Die 
altdânischen Schutzgilden. 

La greci, frăția de sânge exista în Evul Mediu. 

Du Cange? aduce la cuvântul G5eipoms nvevpanvý (înfrățire spirituală) şi la 
aSeAporoio (înfrățire) o foarte interesantă pagină dintr-un scriitor din greaca mai 
târzie - din sec[olul al] Xt-lea,.— cu numele de Skylitzes. În această pagină este 
vorba de o înfrățire. 

Demetrios Chomatenos, — arhiepiscop al Bulgariei în a doua jumătate a sec[ecolului 
al] XII-lea, - spune în lucrarea sa, Despre legea greco-romană, că înfrăţirea este 
un obicei, o datină care nu vine în conflict (coliziune) nici cu natura, nici cu legea. 
Mai găsim vorbindu-se despre datina înfrăţirii și într-o cronică din sec[olul al] 
XIV-[lea] (Danicic. Riec. srpskih. starina, p. 322), în care se vede că și turcii 
aveau obiceiul înfrăyirii?. 

Celor ce se înfrățeau li se citeau de preot rugăciunile de cununie”. 

În Bosnia, exista în vechime - și cred că și acuma - obiceiul înfrățirii. Iată 
cum ne descrie scriitorul R. Ledinski ceremonialulS acestui obicei. 

Preotul, mai întâi, le citește înfrățiților o rugăciune în care le accentuează datoriile 
reciproce care decurg din înfrățire, apoi le spune să se sărute și să jure, în prezența 
sa, un strașnic jurământ. După aceea, paracliserul aduce un pahar de vin bun. Cel 
mai tânăr dintre «frații de cruce» își face o tăietură la mâna dreaptă, până când 
dau câteva picături de sânge. 

Aceste picături, el le amestecă cu vinul din pahar. Amândoi «frații de cruce» 
beau vinul din pahar. Prin aceasta înfrățirea (pobratimstovo) e pecetluită şi întărită. 

Sărutarea la înfrățire se observă și la daknaţieni, și la muntenegreni”. 

Despre traiul plin de perfectă armonie al «fraţilor de cruce», un proverb slav 
spune: 

«Fraţii de sânge se mai ceartă câteodată; 
fraţii de cruce, niciodată?” .» 


La slavii de sud, când se face înfrățire, se ia de martor D[umnejzeu. Un cântec 
popular sud-slavic zice: «Să întărim înfrăţirea noastră prin chemarea lui Dumnezeu!»8. 

Baldouin, conte de Flandra, împăratul Constantinopolei (cit[at] de Du Cange% 
ne spune că grecii recurgeau la acest mijloc al înfrățirii pentru a încheia amiciții 
cu popoarele străine. 


A se observa cultul pământului. 
[Du Cange], Glos/sarium] ad script[ores] med[iae] et infim[ae] graec..., p. 24. 
Krauss, Sitte u[nd] B[rauch der Siid-Slaven], p. 625, nota 1. 
lbid., p. 627. 
Novice rokod., 1856; p. 272 (apud Krauss, Sitte (und Brauch der Süd-slaven], p. 628). 
Krauss, Sitte u/nd] B[rauch der Süd-slaven], p. 629, 630. 
Ibid., p. 633. Cf. germ.: Wahlbruder, Wahlschwester; Bundesbruder, Bundesschwester. 
Krauss, Sitte u(nd] B[rauch der Siid-Slaven], p. 623. 
Hist[oire] de St. Louis IX, Dissertation XXI. 
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Alberich, în 1187 (apud Du Cange), ne spune că un asemenea obicei exista și 
la sarazini. 

La francezi, găsim practica aceasta în timpul cavalerismului. În romanul lui 
Lancelot du Lac, trei cavaleri se înțeapă la braț și-și amestecă sângele pentru a se 
înfrăți. 

La bulgari, persoanele care voiesc să contracteze o alianță fraternă, prin comunicare 
de sânge, își fac inciziuni pe brațe sau mâini și fiecare lasă să pice câteva picături 
de sânge pe rana celuilalt (Volkov, Mélusine, p. 199)!. 

Estonienii, unii indieni, locuitorii Coastei Sclavilor, arabii, cei din Noua-Guinee 
nu mănâncă animale sugrumate, fiindcă, în acest caz, sângele animalelor rămâne 
în corp și spiritul pe care îl conține sângele ar putea să-i vatăme chiar, să-i 
omoare“. 

Vechilor ebrei le era oprită, prin lege, mâncarea de cămuri sugrumate, mortăciuni: 

«Deci, ferește-te ca sângele să nu-l mănânci cu carnea împreună»": 

La români, ca și la ebrei, se observă aceeași oprire în privința mâncării de 
came. | 

Camea de vită nejungheată e socotită ca «spurcată». lată ce ne spune un cântec 
popular din com[una] Gorunești, jud[eţul] Vâlcea“: 


«Colea-n vale, în grădină, Că tu nu eşti legea mea; 
Cântă cucu’ pe-o trupină; Ci tu eşti lege spurcată, 
Corbul şade și-l îngână. De mănânci came de vacă 
— Taci, corbe, nu mă-ngâna, Niciodată jungheatas » 


În credințele populare române, sunt «spurcate» şi menstruele (florile cum le 
numește țăranul vâlcean, prin eufemism). De aceea, se îngroapă pentru ca să nu 


le ciugule găinile, sau alte păsări din curte și să se «spurce». 


1. Convorbiri literare, an 1808. Paul Negulescu, Înfrățirea. 

2. A. Bros, Religions des n/onJ-civilises, p. 46. 

3. Deuteronom, 12, 23. Cf. Deut[eronom], 15, 23, Levitic, 17, 11, 14; Facerea (Geneza) 9, 4; Lev[itic] 
11, 39 seq. etc. 

4. Din rev[ista] Joan Creangă, an. VI, p. 24 (cântec cules de C. M. Popescu, seminarist). 

5. În credinţele populare, fierul are o putere mistică foarte pronunțată. Orice obiect de fier: cuţit, foarfeci 
etc, are o putere de a goni duhurile necurate și de a nimici influența dăunătoare a lor. Cuţitul, în cazul 
nostru, are puterea de a „tăia“, de a nimici influența nefastă a sângelui-suflet din animalul jungheat. 


CAPITOLUL XXI 


Locurile bântuite 


«Odată fu întrebată M[ada]me de Staël: 

— Credeţi în duhuri? 

— Negreșit că nu, răspunse această 
femeie de spirit, însă mă tem de elel». 


Înainte de a intra în tratarea subiectului, credem necesar a vedea, în treacăt, 
care sunt animalele și oamenii vizionari, care adică văd duhurile, nălucile. Într-una 
din paginile trecute am amintit despre calităţile calului și ale câinelui de a vedea 
nălucile duhurilor ce sunt vrăjmașe stăpânului lor. Trebuie să' mai adăugăm la 
numărul acesta așa de mic, și pe elefant, înțeleptul animal, care, după spusele lui 
Firdusi, poetul lui Shah-Nameh, adulmecă locurile blestemate și se ferește de părțile 
bântuite, de care se depărtează, tremurând din toate încheieturile namilei lui de 
trup?. 

Trecând acuma la oameni, vom spune că în privinţa viziunii, sunt înzestrați 
diferit. Cea mai mare parte dintre locuitorii țărmurilor potopite de soare, printre 
care și locuitorii Greciei, sunt, în privința aceasta, mai puțin favorizați decât laponii, 
decât locuitorii unor insule îmbrobodite veșnic în ceaţă (Orkneys), decât shetlandezii, 
care sunt dedaţi la plictiselile îndelungatelor singurătăţi și înclinați spre stări de 
nervozitate. 

Bărbaţii, în general, văd mai rar nălucile; sexul slab, dar frumos le vede mai 
des. Nălucile apar, mai totdeauna, noaptea; rar de tot ziua. Întunericul este populat, 
de toată lumea, cu ieame, cu duhuri necurate și răutăcioase, care umblă rătăcind 
fără o ţintă definită. 

Poetul nostru Vasile Alecsandri zice în privința aceasta3: 

«În scurtele răstimpuri, când soarele declină... 
Atunci zârește ochiul minunile din basme, 
Acele legioane de tainice fantasme, 


Care-ntre zi și noapte apar, în loc oprite, 
Cu mantii lungi și albe, de-a lungul învălite» 


Groaza de întuneric și popularea lui cu o sumedenie de dușmani ai omului este 
izvorâtă din neputinţa primitivului de a-și da seama de acest fenomen, și de comuna 
observare că pe întuneric se întâmplă omului cele mai multe nenorociri și neajunsuri. 
Această teamă de întuneric și dragostea de lumină, de tot ceea ce e mai luminos, 
deschis la culoare, este născută o dată cu omul. 

Așa arii, din cerul întunecos al nopții făcuseră un zeu: Waruna, care avea 
numeroși supuși. 

La perși, spiritele necurate sunt stăpâne tot pe întuneric. Ele au drept conducător 
şi căpetenie pe Aesma?. 

Reclus, op. cit., p. 57. 
lbid., p. 59. 
Dan, Căpitan du Plai, cf. V. Hugo, Ballade dixième, motto. 


De la care ni se pare că vine cuvântul nostru iazmd. / de la început este pus pentru ușurarea pronunțării: 
zicem ieste, nu este, așa că în vechime se zicea „iaste“ și se scria aidoma. 
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Pentru vechii ebrei, întunericul era locuința cetelor de draci, spiritelor necurate. 
De aceea, nimic nu era mai înspăimântător pentru ei decât «întunericul cel mai din 
afară», Ima Tartara, traducându-l cu o expresie clasică. 

Cuvântul Tartarus este format de la rădăcina TAR = turburare, groază, frică, 
fior. 

Ca un ecou, poate, al credințelor iudaice, găsim în Noul Testament, la apostolul 
Iuda, următoarele cuvinte: «Și pe îngerii care nu și-au păzit stăpânirea, ci au părăsit 
locuinţa lor, îi ţine în întuneric, în legături veșnice, spre judecata zilei celei mari»!. 

Doliul nostru, al clasicilor şi al mai tuturor popoarelor, este negru, sau cenușiu, 
ca o împreună-pătimire a celor de pe pământ cu acei ce se duc în regiunile de 
beznă ale lui Pluto, Hades cel cu «tron de abanos». 

Oarecari popoare zic că ziua celor ce trăiesc este noapte pentru cei răposați 
(Kallam din teritoriul Washington), şi că ceea ce se numeşte zi la cei morţi, 
însemnează noapte pentru cei vii“. 

Ca o ilustrare a celor zise este urâtul (frica de întuneric) care se observă la 
toate popoarele, fie civilizate, fie sălbatice. 

La sălbatici, se crede că-i erou cel ce îndrăzneşte să iasă din colibă după 
murgul (amurgitul) serii. Un indian întârziat (care a înserat) pe drum, după cum 
ne spune M[ada]me Guthrie, n-ar cuteza să se mai întoarcă acasă, dacă n-ar, avea 
la el un șomoiog aprins, pentu a înspăimânta pe Pisarchas, arătări fără cap care 
pândesc să sugrume pe cei vii”. 

Aici omul se ajută cu Ormuz (lumina) împotriva lui Ahriman (întunericul). 

«Grăbeşte-te! - citim în Mahabharata - căci Rakshasas își îndoiesc înfocarea, 
cruzimea, când cerul nu se mai albeşte și aurora întârziază. Grăbește-te, viteazule 
Bhima!». 

Dar beznele neliniștesc, înspăimântă și pe civilizaţi tot în aceeași măsură, ca și 
pe cei necivilizați. 

Astfel, un corespondent al ziarului Times povestește că, noaptea, în satul Staiths, 
în Yorkshire, suma de 50 de franci n-a putut să hotărască pe nimenea să ducă o 
scrisoare la biroul postal, care era [la o] depart[are]* de 3 km de satul citat. 

În Germania, bătrânii sfătuiau astfel pe cei tineri: «Noaptea să nu care cumva 
să fluieraţi pe drum, dacă n-aveţi tovarăși mai mulţi»5. 

În Macedonia, se crede că dacă fluieri noaptea pe drum, strângi dracii. 

neamul nostru românesc, «oameni cu urâb» găsești la fiecare pas. Unul nu 
poate să doarmă singur într-o odaie cu lampa stinsă sau micșorată: «îi este urât»; 
altul nu iese noaptea afară din casă fără însoțitor: îi este urât; iar altuia îi este urât 
să treacă, fără tovarăși, noaptea pe lângă cimitir, sau pe lângă biserică. 

Unora le este urât să treacă prin păduri noaptea: namile ca Muma-Pădurii, 
Șoimanele, (lelele, Dânsele), Zmeii, pot să-ţi iasă în cale și să cășune din senin 
pe tine, pocindu-te. Adesea auzim cum povestesc bătrânii, cu rostul lor cuminte și 
așezat, cum cutare a trecut în cutare noapte prin pădure, cu carul, înainte de cântatul 
cocoşilor şi cum Muma-Pădurii, ca o «plastă», claie, i s-a suit, tam-nisam, în car. 
Vedea bietul rumân că i se opintesc boulenii, la carul gol, să le sară ochii, nu 
altceva, și nu înțelegea de ce. 

«Când își aruncă ochii la „șușletele““ din urmă, ce-i văzură ochii? Muma-Pădurii 


Iuda, v. 6. 

Réclus, op. cit., p. 59. 

Réclus, op. cit., p. 60. 

În text: „era departe“ (n. ed.). 
Ibid. Cf. Wuttke, op. cit., p. 298. 
Cosmulei, op. cit., p. 45. 
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i se așezase în car. Se căută de topor, dar unde putu să facă ceva cu el, 
înghețaseră, înlemniseră și mâini, și tot. Un cucuriguu! îndepărtat, victorios, sfâșia 
liniștea apăsătoare a nopții. 

Muma-Pădurii mormăi printre dinții încleștați și slomni cuvintele: „avuseși tu 
parte, băiete!““... și negura chipului ei mătăhălos se topi în întunericul nesfârșit și 
hain, al. nopţii. 

Boii răsuflară adânc și carul merse apoi ca „sucala“y». Așa spun bătrânii despre 
Muma-Pădurii. 

Alţii au frică de a bea din apa adusă după scăpăratul soarelui, căci e rea, e 
bântuită de Șoimane, cărora le place să joace pe la fântâni și izvoare. Și pentru a 
se izbăvi de pocelile Șoimanelor, toamă, - din apa adusă după scăpăratul soarelui, 
- de trei ori pe foc. 

Copiii, chiar aceia care au fost feriți de povestirile fantastice, care găsesc un 
puternic ecou în bogata lor imaginație, - chiar și aceia au o frică instinctivă când 
suni: mânați să se ducă, fără a avea lumânare, în pod, sau în pivniţă. 

Dacă-i întrebi de ce le este frică, nici ei nu știu. 


* 


Sunt nenumărate, în toate țările, poveștile despre case bântuite de stafii. La 
oarecare ceasuri, se aude în aceste case un zgomot neobișnuit, ca dușumele care 
trosnesc, porți care scârțâie pe ţâțânile lor, fără ca nimenea să le fi deschis; mobile 
care s-au mutat din locul lor, şi pe săli se aud pași care răsună, glasuri mormăitoare... 

Aceste case cu stafii, sau se lasă părăsite, sau se închiriază pe un preț mic. În 
ele se crede că a fost omorât sau s-a sinucis cineva?. 

Sébillot citează o poveste în care un zidar, fiind omorât, într-o ceartă la zidirea 
unei mori, și fiind îngropat la temelia zidului, umbra lui venea și stingea lumânările 
din moară, la miezul nopţii. Fiind întrebată odată de un băiat, cine este și ce vrea, 
ea răspunse că corpul [sic/] îi este îngropat la temeliile morii și că ar dori să fie 
pus într-un pământ sfânt (cimitir). 

Ruga-i fu ascultată, și ea nu se mai arătă. 

Credinţa în stafii a existat în întreaga vechime?. 

La slavii sudici, se crede că mortul vine regulat, pe fiecare noapte, la rudele 
sale și prezenţa lui în casă se cunoaște prin aceea că face zgomot, bate în masă 
ș. a. Ba și mănâncă, dacă găsește de mâncat (Slovenia, Croaţia). Tot așa se crede 
și în Vâlcea. 

Se fac stafii mai ales când cei răposați au fost omorâţi prin farmece sau 
într-altfel?. 

La români, se crede că se fac stafii și vin la casele acelea, în à căror temelie 
s-a îngropat «măsura umbrei» unui om care, murind, se face stafies. 

Acel căruia i s-a îngropat «umbra», măsurată cu o trestie, moare până în 40 
de zile. 

În îngroparea umbrei ne izbim de o nouă chestiune pe care trebuie să o lămurim: 
sufletul ca umbră și reflex. 


1 Réclus, op. cit., p. 60. După credinţele poporului românesc, locuri bântuite de duhuri sunt, - afară de cele 
amintite, -~ morile părăsite și ruinele de biserici. În jud[eţul] Vâlcea, chiar clopotniţele și cimitirele se crede 
că sunt pline de duhuri răufăcătoare. 

Reclus, op. cit., p. 61. 

Sébillot, op. cit., p. 239, tome] I. 

Krauss, Slavische V[olks]f{orchungen], p. 113, 117. A -se observa: câinele simte duhurile. 

Popular, Vâlcea: strafie. 
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CAPITOLUL XXII 


Sufletul ca umbră și reflex 


Am amintit într-unul din capitolele înaintașe că oamenii, într-un îndepărtat 
trecut, au înțeles că viaţa, sufletul este însuși suflarea care se și simte, și se și 
vede, când aerul este rece, cum țâșnește pe nări în suluri de vapori albicioși. 

Vitele, când sunt în muncă, ni se înfățișează, uneori, învăluite de pânza suflării 
lori. Se vede (sufletul), dar se și simte, simpatic, sau slut și scârbos. Contururile 
lui produc pe acelea ale corpului, fie în mare, fie în miniatură. 

Noţiunea sufletului, ca suflare, este răspândită pe toată coaja globului. Este 
destul să amintim de popoarele care cred așa. Grecii, romanii - Ovidius zice: 
«Lubrica prementes effugit umbra manus» - japonezii, angekokii din Groenlanda, 
cei din Haiti și aiurea cred în suflet-umbră și suflare: pentru popor, mejdina, hotarul 
celor două noțiuni se confundă adesea. 

Umbra pe care o face omul, când este luminat de o lumină vie, trecea, și în 
vremurile vechi și trece și azi, drept formă a eului, ca un «dublu» al său. Și de 
demult fură, și eul şi umbra, considerate tot ca una. Astăzi chiar, nu ne putem 
închipui morții decât tot ca umbre. În Vâlcea şi în alte locuri, se zice unuia căruia 
îi «fierbe coliva în piepb», că e numai umbra de el, adică numai sufletul mai este 
în el, sau «este cu sufletul prin flori». Civilizatul nu atribuie suflet decât inșilor de 
neam omenesc; sălbaticii, mai cumpătați sau mai mărinimoși, dau, atribuie la tot 
ceea ce face umbră: la vegetale, ca și la minerale. 

Eclesiastul zice: «Căci soarta fiilor oamenilor este ca și soarta vitelor, a 
amândorura tot aceeaşi soartă este: cum unul moare, așa moare și celălalt: un suflet 
au toţi, şi nimic mai mult n-are omul decât vita». 

Chiar civilizații Extremului-Orient ard multe hârtii care închipuiesc case, mobile, 
bani de aur și argint; făcând astfel dămicii măreţe prietenilor care sunt pe cealaltă 
lume. 

La slavii de sud, cadavrul unui om, pentru a nu se face strigoi, se ferește de-a 
fi umbrit de un om viu, căci se crede că umbra ar avea altă viață care ar intra 
în trup, prefăcându-l astfel în strigoi”. 

La români, se crede că umbra omului e sufletul lui: dacă-i arde umbra, el 
suflet nu mai are, a ars. De te uiţi în foc atunci când arde, îndată îl cunoşti pe 
acel care ţi-a dat (pus) foc, văzându-i în foc umbra... 

Cine dă foc, noaptea nu are noaptea umbră; cine dă ziua, ziua n-are umbră’. 

lar A. Bros€ zice că e lucru sigur că, la cea mai mare parte dintre necivilizaţi, 
umbra este privită ca suflet al corpului, și a lovi însemnează a lovi sufletul, iar 
când o vezi că descrește, însemnează că stai în fața unei împuţinări a HAN 

În insulele Babar, în insulele Salomon, la arabi etc., a răni o umbră însemnează 


A se vedea Réclus, op. cit., p. 104 seq. 
Ecl[esiastul], caplitolele] 3, 19. 
Krauss, Slav/iche] Volks[forchung], V., p. 126. 
Credinţă destul de puternică şi în Vâlcea, şi aiurea la români. 
Voronca, op. cit., vol. |, p. 1201. 
Survivance..., p. 41, 42. 
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a răni însuși sufletul. În multe părți, ora de la amiazi este privită ca periculoasă, 
din cauza micșorării îngrijitoare a umbrei. Algonchinii explică boala zicând că 
umbra celui bolnav «nu-i în toate sâmbetele ei». 

Se ştie că Dante este recunoscut ca un om viu care a intrat în Purgatoriu, după 
umbra care se ţinea mereu de el. (Div/ina] Com/edie], caplitolele] III și XXVI). 
Sufletul mortului se numea la romani umbra, iar la greci o%1Ġ, și pierderea umbrei 
era privită, în Grecia, ca o prevestire de moarte `. 

În Vâlcea, credința aceasta merge și mai departe: chiar umbra pe care o 
proiectează cămașa cuiva este oarecum suflet-umbră al celui cu cămașa. 

De aici prescripțiunea superstițioasă că o femeie «grea», însărcinată, nu trebuie 
să-și lase cămașa spălată, întinsă pe fie unde. Altfel, s-ar putea întâmpla ca o 
vrăjitoare sau o dușmancă să taie, pe pământ, cu un cuţit, umbra pe care o 
proiectează cămașa întinsă pe gard. Și atunci copilul, care formează o unitate strânsă, 
indisolubilă cu mama lui, se naște ciung, sau șchiop, sau altcumva, după cum a 
tăiat vrăjitoarea umbra cămășii pe pământ. 

Pe răposaţii noștri ne-am desprins să-i socotim tot ca niște umbre și, așa stând 
lucrul, și din pomenile noastre ei nu se bucură decât de umbră, de aburi, cum se 
zice la țară. 


* 


Prea puțin dedați cu catoptrica, cei vechi și sălbatecii consideră umbra și reflexul 
ca două imagini ale individului: una obscură și alta luminoasă. 

Cine nu știe că oglinzile sunt instrumente magice prin excelență? Întrebate de 
fete, ele au bunăvoința de-a le arăta pe viitorul soț și încă mai ușor pe iubitul 
pierdut. La noi, chiar «oglinda» apei unei fântâni poate să arate chipul ursitului. 

Fetele iau o lumânare de la Paști, se duc în seara Anului Nou la fântână, se 
apleacă cu lumânarea aprinsă peste ghizdurile fântânii și, după câtăva vreme de 
neastâmpărată așteptare, chipul viitorului soț răsare liniștit în oglinda apei chenăruită 
de întuneric. 

Dar oglinda vestește și nenorociri: am văzut la semnele de moarte. Oglinzile 
sunt, de cele mai multe ori, răuvoitoare ale sufletelor-reflexe ce au murit. De aceea, 
după ce mortul și-a dat ultima suflare, ele se acoperă cu draperii albe?. 

În Vâlcea și prin alte părți românești, mamele nu-și lasă copiii să se «uite în 
oglindă», în timpul nopții sau seara, căci «are să le fie urât», sau că au să fie 
gângavi când vor creşte (//oan] Creangă, revlista], II, p. 189). 

Această credință superstițioasă este generală, cum este general și sentimentul de 
neliniște care ţi se deşteaptă în suflet când priveşti noaptea în oglindă. 

La germani, se crede că nu trebuie să ne uităm noaptea în oglindă, fiindcă 
vedem, pe lângă figura noastră, și o sluţenie, pe dracu sau vreo vrăjitoare“. Tot 
așa și la aromâni“. 

La slavii sudici, unde este un mort, trebuie să se acopere oglinzile, căci dacă 
este văzut mortul în oglindă, el revine ca stafie, de câte ori este lună nouă’. 

Un misionar în Noua-Caledonie fu într-o zi martor al unei curioase discuțiuni. 
«Era vorba de-a se şti ce văd ochii noştri, când chipul ni se reflectează într-o 


Pausanias, VIII, 38, 6. 

Réclus, op. cit., p. 118. 

Wuttke, 295. 

Cosmulei, op. cit., p. 45. 

Krauss, Slavische V[olks]f[orchungen], p. 112. 
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oglindă sau în apă. Partida progresului zicea că se vede chipul nostru; iar partida 
celor bătrâni zicea: nu, se vede însuşi sufletul nostn»». 

În Grecia, se socotea ca de rău augur a te visa văzându-ți chipul în apă. Se 
credea că apa luând reflexul chipului, adică sufletul, corpul rămâne lipsit de el și 
moare peste câteva zile. Frazer nu se sfiește a explica originea legendei lui Narcis, 
îndrăgostit de propriul său chip și, mort, privindu-și în apă chipul său frumos din 
cale-afară, — prin această credinţă, pe care se brodară explicațiuni posterioare, când 
i se uitase înţelesul. 

În India vedică, se găsesc idei analoage: pentru a face pe un bolnav să-şi vină 
în simțiri, este obiceiul de-ai pune în față o oglindă, și dacă nu-și vede chipul în 
ea, este semn că a «dat ortu popii». 

La români, când este vreun mort în casă, oglinzile trebuiesc acoperite, ca să 
nu se vadă în ele (mortul), căci mai moare cineva. 

Acest obicei se mai găsește în Lorraine-(Lotharingia). În Grecia se găsea iarăși, 
aşa cum ne atesta Pausanias’. | 


* 


Sălbaticii își închipuiesc că Fața-Gălbinicioasă (nume dat de ei europenilor) 
obține prin meşteşugiri drăceşti portretele pe care le dorește atât de mult: sufletul 
modelului va fi prins pe hârtie, lipit de bucata de sticlă. Se spune că pe când Dr. 
Léger desena o biserică în Moldo-Valahia, un băiețaş dintre cei care îl priveau 
cum lucrează, întrebă pe tată-său: 

— Tată, ce face străinul? 

— la desenul bisericii noastre. 

— Oare pentu ce? 

— Pentru a-l duce în ţara lui. 

— Și îl lăsați? 

— Pentru ce nu?! 

— Însă știi foarte bine, că dacă ia umbra sfintei noastre biserici, zidurile-i au 
să se dărâme în curând!“€. 

Mai trebuie explicațiuni lungi? Printre tinerii noștri, se găsește o mai mare 
dovadă de iubire decât schimbarea fotografiilor? Ne dăm fotografia, fiindcă ne dăm 
sufletul și inima, și fiindcă voim a ne da și persoana și viața. 

Cuvântul aztec Ehecatl însemnează totodată vânt, umbră și suflet. Formula de 
salutare pentru Șahul Persiei este: «Fie ca umbra Măriei-Tale să nu se micșoreze!», 
sau «Mărească-se umbra Măriei-Tale!». La Malaezi, cine ar merge pe umbra 
sultanului ar fi osândit la moarte. În India, umbra neamului ticălos al casei Ciandala 
spurcă apa din ulcioare și fântâni. 

Pictorul bulgar Zvan Mârkvicka spune că la începutul apostolatului său artistic, 
nici nu avea de unde să-și aleagă modelele, fiindcă poporul simplu era de părere 
că celui ce este pictat, i se fură umbra - fără de care nu mai poate trăi. 

În Viitorul erau date impresiile unui gazetar francez, dintr-o audiență-vizită pe 
care o făcuse la sultanul Marocului. Între altele, zice gazetarul: 

«...În fine, Sultanul apăru la aceeași intrare ce o străbătusem... Un eunuc și 
1 A. Bros, Survivance..., p. 42, 43. 

2 Șezăt[oarea]. an. VI, p. 46. 

3 VIII, 38, 6. apud A. Bros, Re/figion] d/es] [peuples] non-civ[ilises], p. 57. 
4 Din Reclus, op. cit. 

5 Vezi revista Luceafărul, an. 1913, nr. 2. 

6 Ziar politic, 22 martie 1910. 
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bătrâna lui doică îl însoțeau. Când, după încuviințarea Sultanului, - am îndreptat 
spre „copilul“ ei (al doicei) obiectivul de la aparatul fotografic, sărmana bătrână 
avu gestul, strigătul de spaimă al Andromacei când vedea că i se răpește fiul ei, 
Astyanax!». 

Indienii Americii „de Nord au idei ciudate asupra portretului. Cred că artistul 
dobândeşte o [putere]! misterioasă asupra aceluia căruia i-a prins asemănarea. Într-o 
zi, când era plictisit de indieni, Kane se scăpă numaidecât de ei, ameninţându-i că 
va face portretul oricui va mai sta acolo. Nici unul nu mai rămase. Dacă portretul 
este izbutit, cu atât mai rău; «modelul și-a împărțit, cred ei, viața cu portretul. 
După ei, părticica de viață aparentă, pe care o pui în tablou, o furi de la original 
și în paguba lui. 

Mai cred că, dacă tabloului i se va întâmpla vreo stricăciune, originalul, în 
virtutea unei legături misterioase, va suferi şi el“. 

Tot aşa este privit portretul și în Chile, Madagascar ș. a. 


* 


Adesea, sufletul-umbră joacă rolul conștiinței. 

În Necyomancia sa, Lucian introduce`pe Menipp, întors din iad. Cinicul povesteşte 
amicului său Filonide, cum se face judecata la tribunalul lui Minos, Eac și Radamante: 

«Tu cunoști umbrele pe care soarele le face cu corpul nostru, ele sunt învinuitoarele 
noastre, când au murit, sunt martorii care depun împotriva noastră și descoperă 
crimele vieţii noastre; sunt “martori car€ nu pot contrazice, fiindcă aceste umbre ne 
urmăresc pretutindenea și nu se depărtează nici o clipă de corpurile noastre». 

Tot la același tribunal, văzu Menipp şi pe tiranul Dionysios, că era convins de 
nelegiuirile crimelor sale, prin mărturia propriei sale umbre. 

Unii negri (Benin) au o umbră numită «Pasadon» sau «călăuzul», care-i însoțește 
pe cealaltă lume și spune tot binele și tot răul pe care l-au făcut aici pe pământ. 

Vişnu, Purana sfătuieşte pe cel Înţelept de-a observa să nu se urineze pe propria 
sa umbrăf. 


* 


După această lungă paranteză, înțelegem mai bine rostul magicei măsurări a 
umbrei unui om şi îngroparea trestiei, cu care s-a măsurat, în temelii. Umbra fiind 
socotită ca suflet, omul care și-a pierdut-o, își va pierde și viața după 40 de zile. 

Stafiile vin adesea în casa pe care a locuit-o corpul lor, mai cu seamă dacă 
este întuneric sau lumină slabă. Dacă găsesc de-ale gurii pe masă, nu se sfiesc 
de-a se așeza, în regulă, la masă, de-a «întinde praznic». Adesea se aud cum 
suspină. 

Casele cărora le dau ocol noaptea, strigând pe nume pe stăpânii lor cei vii, au 
să rămână lăcaş pentru cucuvele şi locuri bântuite de neamul stafiesc. În satele 
românești se găsesc adesea case «bântuite» de stafii. Cu cărămizile lor, nu e bine 
să zideşti casă. 

Napoleon plănuia și pregătea o năvală în Anglia: el tăbări cu armata la Boulogne. 
O gheretă fu așezată într-un loc singuratic, trist, și cu fața spre mare. Nu se știe 
motivul pentru care soldatul care fu de gardă aici, întâia noapte, își slobozi pușca 


1 În text: „parte“ (n. ed). 

2 Lubbok, op. cit., vol. Il, p. 252, 253. 

3 Cf. A. Bros, Rel//igion] d/es peuples] non-civilises, p. 57. 

4  Ex[emple] din Reclus, op. cit. Femeile din Vâlcea sfătuiesc la fel pe copii. 
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în cap. O catană mai puțin, și nimenea nu luă lucrul în seamă. Dar în noaptea 
unnătoare, sentinela care luă locul celui sinucis, se sinucise la fel, apoi a treia, a 
patra... Sinuciderile se ţinură lanț, până când blestemata gheretă fu arsă şi nu se 
mai înlocui. 

Credinţa în stafii este generală: se observă la tagali care zic că tibatang, umbrele 
răutăcioase, mișună și ciripesc sub boltele frunzișului. Tlinkitii cred că acei ce au 
murit de moarte bună au să se acioleze pe ramurile groase ale bătrânilor copaci. 
Abiponii cred că ecoul care se produce în pădure, prin reflectarea sunetului de 
către arbori, sau pe râpe, este zgomotul spiritelor care vorbesc împreună!. 

Sébillot ne spune că credința în stafii este așa de puternică la poporul din 
H[aute]-Bretagne, încât n-ai face pe un ţăran, pentru tot aurul din lume, să treacă, 
la cumpăna nopții, printr-un cimitir sau alt loc bântuit de stafii, sau să se culce 
într-o odaie pe care o vizitează stafiile. ' 

Un număr de castele vechi sunt în stăpânirea stafiilor. Pe timpul Revoluției, 
castelul de Maurepas era, se zice, bântuit de stafii (năluci). 

Tot Sébillot spune că se crede cum că arătarea lor este îndreptățită de o cerere 
pe care cei morți au s-o facă celor vii. Când cererea li s-a-mplinit, ele nu mai 
vin. Deci, pădurile, pustiurile și toate locurile triste sunt prielnice vedeniilor, arătărilor, 
nălucilor. Singurătatea te îndeamnă la reculegere: arătări se deșteaptă atunci: ele 
merg, vorbesc, lucrează. La răspântii iar se arată, fiindcă popoarele vechi aveau 
obiceiul [de] a îngropa morții de-a lungul drumurilor - la Roma, pentru bogaţi, 
mai cu seamă; în Galia, şi aiurea. Deci, stafiile, strigoii ş. a. îi găsim aici, la 
vechiul lor domiciliu și la cel nou: cimitirele. La răspântii țin şi dracii sfatul și 
bâlciul lor, și chemările lor trebuiesc făcute tot în răspântii. Slavii de sud cred că 
vrăjitoazele (strigoaicele) se adună la răspântii, păduri dese, ruine sau stânci de 
munte”. 


1. Exemple luate din Réclus, op. cit. 
2. Op. cit., vol. l, p. 221 seq. 
3. Krauss, Slavische V/olks]florchungen], p. 44. 


CAPITOLUL XXIII 


Sufletele morților si cinstirea lor 


«Pomenirea morților este o adevărată 
religiune...» 
A. Bros 


Toate autoritățile în materie de eshatologie sunt unanime [în] a recunoaște că 
cei ce au murit s-au prefăcut, s-au metamorfozat. Cât timp amintirea despre viața 
şi persoana celui mort nu se șterge, el păstrează figura de odinioară şi portul său. 

La români, o amintire clară despre mort, despre figura şi obiceiurile lui se 
păstrează cel mult nouă ani încheiaţi!, în care timp i se fac mortului pomeni în 
regulă. După acest timp, mortul intră în ceata acelor ce sunt aproape uitaţi, chiar 
prin faptul că li se face pomană în comun. 

— Les morts vont vite! 

Gospodina, vrednica păstrătoare a tuturor credințelor, pierde din minte şiragul 
numelor celor răposaţi de mult timp, și când «împarte» din pârga fructelor ori a 
legumelor, fără ca ea să fi gustat? din ea înainte de a împărți, nu mai are grijă 
de a aminti pe nume pe răposaţii cărora le împarte, ci zice, în mod generic: «Să 
fie de sufletul (sufletele), răposaţilor!» «Zi bogdaproste!» Același lucru se petrece 
și cu colacii, pe care, când pune «pistomnicul», christomicul, zice pe șoptite: «Să 
fie de sufletul morţilor!» 

Deci după acești nouă ani, la români, sufletul răposatului se șterge aproape din 
minte și, ștergându-se, se şi metamorfozează mortul. Aţi văzut, desigur, nişte fluturi 
albi-gălbui, lânoşi, cu trupul foarte mare, comparativ cu ceilalți fluturi, care vin 
vrbeşte la lampă sau spre lumină. Acest flutur se numește în Vâlcea «Strigă» și 
se crede că este metamorfozarea unui suflet de strigoi, care vine să caute cui să 
sugă sângele peste noapte. De aceea, mai ales femeile ce sunt însărcinate, cred că 
e bine să pui mâna pe el și să-l țintuiești, de viu, cu un ac în grindă, căci altfel 
ar mânca, ar suge sângele copilului lor și ar face copilul mort, «ràcilă» 

Striga“ este fluturul cel mai mare x Întreaga Europă. Se numeşte în Bucovina: 
Strigoiul nopții, Strigă de noapte, Buha5 ciumei și Capul lui Adam. 

în Moldova se numește Strigă de noapte; în ara Românească: Strigă, 
Cap-de-mort, Cap-de-moarte, Capul-morţilor și Suflet-de-strigoi; în Transilvania: 
Fluturul-morţii, în Ungaria: Cap-de-mort. 

Numirea de Strigă a fluturului acestuia îi vine de acolo, fiindcă el, după credința 
unor români din Bucovina şi Țara Românească, s-a născut din corpul sau sufletul 
unei Strige€ sau al unui Strigoi. După relatarea părlintelui] T. Bălășel, poporul crede 
că fluturele numit Cap-de-mort sau Cap-de-moarte e un suflet de strigoi, de aceea 
i s-a și pus numele de Strigă. În Bucovina, se crede că dacă Striga cată să intre 


În Transilvania, 7 ani. 

Vezi bine, sufletelor răposaţilor le pare așa de bine când vād că li se poartă atâta cinste. Analogie cu 
viața pământească. 

Cuvânt vâlcean, care este echivalent cu expresiunea imediat precedentă. 

Marian, Insectele, p. 269 seq. 

Sòl al Ciumei (?) 

Strix, -igis (otp' ). Un fel de buhă despre care se credea că sfâșie noaptea copii, vrăjitoare. (Slavii de 
sud cred, upă a s-a văzut mai înainte, că în strigă se ascunde un suflet de vrăjitoare. 
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într-o casă, cearcă boală, adică ea caută să aducă boală. De aceea, este bine să 
o dai afară, dar de omorât să n-o omori. ia 

Cei din Ţara Românească cred și spun că unde se-ncuibează acest fluture, care 
poartă pe spatele său o figură ca o hârcă de mort, — nu este a bine, ci semn de 
moarte. Tot așa și la românii din Ungaria. 

În Vâlcea, se crede că dacă-i doare pe copii la inimă, striga le-a mâncat-o, 
și ca să le treacă, mamele prind strigele, le omoară și le ard pe foc, iar cenușa 
lor le-o dau copiilor în băutură. 

În Vâlcea se mai crede că sufletele răposaților se «prefac» și în păsări pe care 
noi, viii, le vedem, dar nu știm că au suflet omenesc. 

Se crede la români că sufletul, când iese din corp, zice plin de scârbă: «În ce 
hoit am șezut până acum!» Sufletul «se face» ca o muscă, sau ca un fluture, și 
astfel umblă. Această credință este generală la românii. 

Tot la români se crede că fluturele pe care-l vezi seara prin casă, este sufletul 
vreunui copil care ţi-a murit, şi de aceea nu trebuie să-l omori?. 

În legislaţia religioasă a vechilor indieni, găsim legiferată oarecum metempsihoza: 
«Pentru faptele criminale provenite de la corp, omul trece în o; creatură fără mișcare; 
pentru vinele cuvântului, el devine pasăre zi sau fiară (sălbăticiune);, pentru cele 
mintale, el se renaşte în cea mai dispreţuită condiţiune. După ce au trecut multe 
serii de ani în grozavele chinuri ale infernului, la sfârșitul acestui period, păcătoşii 
sunt condamnați la aceste transmigraţiuni: Cel care a ucis un brahman intră în 
corpul unui câine, asin, cămilă, taur, ciandala ș. a. Brahmanul care bea băuturi 
spirtoase, renaşte în formă de insectă, vierme, pasăre, animal feroce. 

Brahmanul care fură, se va preface de mii de ori în broască, șarpe, animal de 
apă. 

Cel care a fost crud, se va renaşte în animal camivor, cel ce a mâncat bucate 
oprite, în vierme; hoţii se vor preface în fiinţe care se mănâncă între [ei] cel care 
îndrăgeşte femei de jos, în spirite (rele?)5 », 

Credinţa că sufletul se face fluture este destul de răspândită în H[aute)- Bretagnef. 
Când se văd seara fluturi albi zburând prin casă, se vestește moartea unuia dintre 
căseni. Oamenii cred că acești fluturi sunt sufletele celor morți, care vin să ia vreun 
tovarăș dintre cei din casă. Credinţă analogă găsim în Poitu și Franche-Comté. 
Grecii numeau sufletul: suflet zburător ((puxn nétopévn). 

Sufletele perverse se transformă în făuni și muște — această credință o găsim 
și la români și la alte neamuri. La noi se crede că musculițele (musca rea: Simulia 
Golumbaschensis Fabr.) care bântuie animalele din o parte a Olteniei, o parte din 
Timișana și Serbia, sunt ieșite din capul putrezit al scorpiei, balaurului tăiat de Ivan 
Iorgovan”. 

Cei din Orşova spun că Sf. Gheorghe azvârli capul scorpiei în cetatea Golocumba, 
de acolo numele: muscă columbacă, columbace, și că din el ieşiră așa de multe 
roiuri de muște, încât, sub greutatea lor, zidurile cetăţii se zdruncinară şi năruiră8. 


1 Voronca, op. cit., vol. 1, p. 378. 

2 Șezătoarea, an ll, p. 194. Cf. loan Creangă, IV, 215. Alteori se crede că fluturii duc apă celor morţi. 
Cf. C. Sandu-Aldea, Pe Maărgineanca, p. 287. 

3 Siberienii, ca şi românii şi indienii, cred că sufletul omenesc se metamorfozeazaă în pasăre. Cf. Korolenko, 

Nuvele siberiene, p. 18. 

În text: „sine“ (n. ed). 

Codicele lui Manu, XII, passim. 

Sébillot, op. cit., tom. XXII, p. 151, 152. 

Marian, Insectele, «Simulia Golumbaschensis»». 

Reclus, op. cit., p. 88. 
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În vechime, era credință că muștele se nasc, sunt produs al corpurilor care 
putrezesc. Greşeala e lesne de prins. Se cunoaște episodul lui Aristeu! care obținu 
roiuri de albine, din hoiturile juncilor și juncelor înjungheate. Aceasta dă nota unei 
credințe predomnitoare în timpul când a scris Vergilius Georgicele sale. 

La alte popoare, sufletele se crede că se prefac în păsări: așa la bororos 
(Brazilia), la bilculos (Melanezia), la malezi?. 

Uneori sufletul are forma unui șarpe, gușter, [a unei] muște, sau fluture, ori 
șoarece: la santali. 

Sufletele intră în corpuri de păsări cântătoare, mai ales cu viers duios, plângător, 
cum este privighetoarea, rândunica. Privighetoarea amintește pe Philomela, fiica lui 
Pandion, regele Atenei; rândunica ne aminteşte de Procne, sora Philomelei. În 
credinţele noastre, aceste păsări își au legendele lor, în ceea ce priveşte metamorfozarea. 

Această idee de metamorfozare a sufletelor celor morţi, în fiinţe care cer puţin 
loc, spaţiu și puțină materie, le-a venit oamenilor în minte o dată cu observarea 
mulțimii nenumărate a celor răposaţi, despre a căror definitivă nimicire nici nu le 
da în gând. 

Romanii ziceau prin perifrază, ire ad plures, în loc de mori, fiindcă cei mai 
mulți sunt cei ce au murit. 

lar Dante zice”: 

«Și-apoi venea în urma-i așa de lungă ceată 


De suflete de oameni, încât eu niciodată 
N-aș fi crezut că moartea pe-atâţi a secerat.» 


Locuitorii din Nias cred că sufletul cel mai greu [e] dacă «trage la cântar zece 
grame». La Basutos este, se crede, ceva mai dens. 

În India vedică, sufletul era socotit ca un om cu statura de o şchioapă?. 

Arta greacă îl reprezenta adesea sub forma unui om în miniatură. Egiptenii 
aveau icoane analoages. 

Cât privește demonollogi]ia€ specială, vom spune că cea mai mare parte din 
diavolii semiți sunt păroși și roșii și, prin excepție, sunt îmbrăcați cu o purpură 
“viorie. Evul Mediu puse dracilor coame și le dădu copite, ca o amintire a faunilor 
şi a aegipanilor. În ochii lor roşii imaginațiunea puse cărbuni scoși din jăratecul 
iadului. 

Aceste credințe sunt generale și la români, și în tot poporul de jos al Europei. 

Wuttke dă o frumoasă descriere a credinței poporului despre umbre, duhuri: 
«Întruparea lor nu se poate pipăi, aşa că cu greu le poți atinge. Ele pot să apară 
şi să dispară, se strecoară prin gaura cheii, când fug le auzi și vezi urmele picioarelor 
lor, lăsate în praf ș. a. Pot să se schimbe în animale și în oameni, dar găsești la 
ele ceva care le deosebeşte mult de animalele și de oamenii comuni. Dacă le-ai 
închis undeva, le poți prinde” » 

Această credință o au mai toate popoarele despre natura umbrelor, duhurilor. 

Ori în ce caz, sufletul este privit de către necivilizaţi ca fiind material. Așa în 
Africa, la algonchini, la senegalezi se întrebuințează curse de prins suflete. În 


Queesland se bate aerul cu ciomagul pentru a se lovi și a se goni sufletele. 


1 Georgica IV, v. 545, seq. 

A. Bros, Survivance..., p. 38. A se vedea mai mult în Ovidius, Metamorfoze: Stelio, Arachne, Perdix, 
Lycaon, Cycnus ș a. 

Infernul, cânt III, trad[ucere] Gane (N). 

Oldenberg, La Religion du Veda, p. 448 seq., apud A. Bros, Survivance... 

A. Bros, Survivance..., p. 38 seq. 

În text: „demonogolia“ (n. ed.). 

Wuttke, op. cit., p. 39. 
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Tot aşa și la japonezi. Mătura everriaror-ului roman, care mătura casa după 
mort, probabil că avea tot acelaşi scop. 

La Anthesteria, când credeau grecii că spiritele morţilor rătăcesc prin oraș, se 
ungeau porţile cu smoală, ca sufletele, dacă ar voi să intre în casă, să se lipească 
de ea ca muștele. Bulgarii de azi, tot în același scop, fac pe fața exterioară a 
porților lor o cruce cu cătran (păcură). Hotentoţii crapă un zid și fac fereastră prin 
el, pentru a scoate cadavrul mortului din casă. Pe urmă astupă spărtura și sufletul 
se loveşte de zid, neputând să mai regăsească drumul când ar vrea să revină acasă. 
(Sufletele vârcolacilor sunt socotite de români aproape la fel.) 

Siamezii se încearcă să rătăcească sufletele prin procedeuri analoage. Unele 
triburi australiene termină îngroparea definitivă printr-o goană a «spiritului», care 
este la urmă închis în mormânt . 

Ca o dovadă că sufletul este ceva material, - după credinţele populare, - avem 
și obiceiul atât de răspândit la diferitele popoare, de a se mătura casa, după 
înmormântarea unui casnic, — pentru ca sufletul să «se măture», să se arunce afară 
odată cu gunoiul. 

Găsim datina aceasta în Prusia de Răsărit, în Bosnia, în Africa de Est, în 
Bulgaria etc.?. La români, se mătură «după moth a doua zi de la înmormântare. 
Cea care mătură nu trebuie să mai «ia din urmă»? (să mai măture pe unde a trecut 
o dată). De altfel, mătura este privită, la foarte multe popoare, din care fac parte 
şi românii, - ca un obiect cu apreciabilă putere magică, mistică. 

Cât despre greutatea umbrei, duhului, se crede că ea nu «trage nimic», sau 
«mai nimic» la cântar. Dacă altă dată am spus că Muma-Pădurii îngreunează un 
car, am înțeles că-i pune piedici, «beţe-n roate». 

Simbolizate prin «pești muţi», duhurile, se spune că sunt zgârcite la vorbă şi 
ca gest obișnuit au pe acela de-a pune degetul pe gură, buze. 

Duhurilor nu le place lumina, stafiile sting lumânările și lămpile. Ele vorbesc, 
fără mijlocitor care poate fi văzut ori auzit, numai prin acţiunea directă și intimă 
a sufletului către suflet. Cu noi, ele comunică prin mese care se învârtesc, prin 
creioane magnetizate, printr-o uşoară mișcare a aerului, prin suspine sau lovituri 
ritmice, prin, licăriri repezi, geamăte sau hohote de râs, chiar prin miorlăituri, urlete 
și orăcăiturit. 

Locuitorii insulelor Gillbert și Marshall, Oceania, spun că nălucile celor morţi 
fluieră. Pretutindeni nălucile, crede-se că n-au umbră: «umbra» nu poate să arunce 
umbră. 


* 


Ca tot ceea ce este prea delicat, umbrele care sunt aşa de străvezii şi uşoare, 
au fost și sunt crezute ca foarte rele de frig, foarte «friguroase» sau, cu alt termen: 
«ogărcoase», «copoioase». 

Când se arată nălucile celor morți, au să ți se arate tot tremurând sau încălzindu-se. 

Trebuie să mai ţinem socoteală că bietele umbre, după ce că sunt friguroase 
din firea lor, mai sunt osândite să trăiască și să se miște mai mult în imperiul 
ceţos şi geros al morţii, despre a cărei răceală s-a dus pomina. 

În poporul nostru se zice, când îţi trece un fior rece pe spate — din chiar senin: 


A. Bros, Survivance..., p. 39-40. (Cf. Aeneis, III, 67- 68: «...animamque sepulcro condimus»). 
Samter, op. cit., p. 31, 32. 
Aceasta pentru a nu se mai întoarce monul în urmă (în casă). 
Reclus, op. cit., p. 147 seq. 


APUN= 


SUPERSTIŢIILE POPORULUI ROMÂN 147 
sd mei ac a a a AIE E N iii > Oas IE Aaa are 
— «trecu moartea pe lângă mine!»!. La toate popoarele, în vorbirea curentă, se zice: 
«Rece ca moartea, cald ca viața!»; «Moartea cu mâna ei îngheţată». Moartea este 
socotită rece, ca și omul mort; viaţa, caldă, ca şi omul cald, viu: «este cald încă!». 

De aici, grija celor ce trăiesc, să nu lase umbrele răposatului să «degere de 
frig». De aici, focurile pe care le fac cei vii, când își închipuie că sufletele răposaţilor 
au concediu de la împărăţia frigului și întunericului, când cred că revin pe lumea 
noastră: lume a căldurii și a luminii, lume atât de plăcută și viilor, dar mai cu 
seamă morţilor care îi tot duc «dorul». 

În Germania, Anglia, Franţa, Irlanda, Spania, Portugalia se fac, la Sânzâene, 
focuri mari pe movile, la care tot satul aduce ţandări, așchii și mături vechi. Se 
joacă împrejuru-le și se azvârle în sus, cu mături aprinse“. 

Țăranii francezi cheamă pe răposaţi să se încălzească la jăraticul care se face 
de Crăciun. lar la focurile de la Sânzâene, bretonii dau locul de cinste oaspeţilor 
invizibili. Antipozii noștri «non-non» din Australia spun că sufletele celor ce au 
murit nu se obișnuiesc, decât cu mare greutate, cu răceala: câteva săptămâni ele 
rămân amorţite. 

Din când în când, prietenii celui mort socotesc că e de datoria lor de-a aprinde 
un jăratic pe mormântul amicului lor. Îl invocă cu următoarele cuvinte: «Vino! 
scumpul meu tovarăș, vino! „incalzeste te, înviorează-te!»» Parte din triburile pieilor- 
roșii au tot această credință. 

La germani, grija de a încălzi morţii este una dintre grijile capitale ale vieţii 
religioase. 

În noaptea Crăciunului sau a Anului Nou, se arde în fiecare casă câte o lumină, 
lumânare, ca să se poată încălzi răposaţii care ar intra în casă. Tot atunci, și tot 
în același scop se încălzește o cameră, se face patul, se așează un scaun cu un 
ştergar întins pe el, se presară nisip pe jos și se împodobește odaia cu ramuri de 
brad, cetină. Dacă [de]? Sf. Silvestru, 31 dec[embrie] st[il) n[ou], - [când] se 
încălzește soba, înainte de miezul nopţii, și se presară cenușă pe jos, parandus se 
şi o laiță lângă sobă -, se găsesc dimineața urmele morților rămase în cenușă, i 
au venit de s-au încălzit peste noapte, în odaia cea călduroasă și «dichisită»5. 
Acestea la germani. 

La români, în Vâlcea şi aiurea, miercuri înainte de Joia cea mare, «Joimari», 
săptămâna dinaintea Paștelor, fiecare gospodină se păstrează «curată» pentru a 
frământa și coace pentru «biserică». Tot în acea zi, pune pe copii (dacă nu are, 
plăteşte la străini), să adune, în curmeiele lor de bete, bozi uscați. 

Ei adună harnic bozii și, când vin acasă, cu. sarcinile, drept plată le dă gospodina 
câte un «moșion» («moşchior») sau «poponete». Seara, după ce a isprăvit cu coptul, 
stăpâna casei face cu o parte din bozi un foc mare în bătătură. Împrejurul focului 
are grijă să pună scaune, flori și oale cu apă’. Sufletele răposaţilor însetate și 
înfrigurate vin și se așează pe scaune și beau apă din ulcele. Stăpâna tămâie cu 
vătraiul sau cu o căţuie pe deasupra scaunelor, pentru a goni duhurile rele ce ar 
putea neliniști sufletele răposaţilor. 

Focurile acestea se aprind cam în aceeași vreme pe la casele oamenilor. Tabloul 

Tot așa se zice şi se crede și în Silezia, şi în Anglia (Cf. Librecht, op. cit., p. 352). 
Wuttke, op cit., p. 77. 
Réclus, op. cit., p. 157. 
În text: „la“ (n. ed.). 
Wuttke, op. cit., p. 441. 


Moşiorii sunt mici colaci pe care s-a pus pistomicul; «poponeţii» - fără «pistomic». 
Vezi Nota 9 [de la sfârșit). 
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satului este nespus de măreț: «o lumină dulce, roșie-portocalie îmbracă fața caselor 
cu streașini lungi» de la țară și faţa leaurilor. Feţele casnicilor care stau muţi pe 
lângă foc, iau înfăţişarea strașnică a unor năluci care păzesc comori. În fine, para 
se potoleşte, casa și leaurile se cufundă iarăși în întuneric, și focul mocnit sub 
cenușă moare. A doua zi, pe nemâncate, gospodina se scoală când se crapă de 
ziuă, face iarăși focul cu bozii rămași. Libaţiunea din jurul focului o face cu «apă 
ne-ncepută», luată adică înainte de-a o «vedea soarele». Din apa luată acum, toamă, 
la fântână chiar, câteva «cauce» (căușe), găvane, zicând: «Să fie de sufletul răposatului 
cutare!» Altele, mai zeloase, cară apă și pe la vecine, zicând: «Să fie de sufletul 
răposatului!»; iar cină: «Bogdaproste! 

În Asia Mică? se fac astfel de focuri de două ori pe an: la 31 iulie (st[il] 
v[echi]) și la 5 ianuarie. 

În Muscel și împrejurimi, cu o zi înainte de Sf. Dumitru, copiii adună sipici 
și aprind un foc. 

Focuri de acestea se fac câte 5-6 sau 7-8 într-un sat, în anumite puncte. Când 
e vâlvoarea mai mare, copiii sar peste foc, ca să fie sănătoși tot anul. Apoi încep 
a striga cu toții deodată, cât le ia gura: 

«Hai la focul lui Sumendruuu!... Hai la focul lui Sumendruuu!...» 

Iar femeile din sat, cum îi aud, iau câte un coș cu nuci, ori mere, struguri, 
covrigi, prune uscate ș. a., ori uneori câte o vadră de vin, pe care le împart copiilor 
seara la lumina focului. La sfârșit, când femeile au isprăvit de împărțit, copiii mai 
întețesc o dată focul zdravăn, și mai sar, la întrecere, peste vâlvătăi. 

Pe urmă, după ce focul se potolește, pleacă fiecare la vatra lui, luând cu el și 
un tăciune, doi, pe care îi aruncă prin grădinile cu pomi, ca să se facă poame în 
vara _viitoare?. 

Focul, cu lumina și căldura lui atât de binefăcătoare, a fost considerat, și în 
vechime și azi, ca izbăvitor de rele și de boli. Așa, la francezi, și în vremurile de 
demult și astăzi, se fac la Sânzâene (24 iunie) focuri în jurul cărora se joacă și 
peste care sare lumea. Este o reminiscență a cultului lui Belen, zeu solar galic. 

În Lesbos, la Sânzâene, se fac focuri și se sare peste ele cu o piatră pusă pe 
cap, ca acel ce sare să fie sănătos ca piatra. 

La Moșii de Păresimi (9 martie), în unele părți, precum în Țara Românească, 
în comuna Zănoaga, femeile fac, pe lângă bradoșii, mucenicii ce se fac în acea 
zi, și un bradoș mai mare, făcut în formă de om, cu gură, cu urechi, nas, dar orb, 
și-l numesc, fiind, de când s-a pomenit, numit tot astfel - Uitata. Aceasta se face 
întru pomenirea tuturor morților care în timpul anului ar fi fost uitaţi, nepomeniţi. 

Această «Uitată» este jucată, de copii în jurul unui foc care se face în bătătură, 
apoi unsă cu miere și mâncată5. 

În Vâlcea, «Uitata» este un colac lungăreţ care se face de câte ori gospodina 
«coace de biserică». Ea îl menește: «pentru cunoscuți și necunoscuţi, pentru uitaţi 
şi neuitaţi, pentru văzuți și nevăzuți». 


Cuvânt vâlcean - ecareruri. 

Camoy et Nicolaides, op. cit, p. 304. 

C. RAd[adulescu)-Codin și Mihalache, Sărbători, p. 87. 

Georgeakis, op. cit., p. 308. 

Marian, Înmormântarea [la români], p. 382. 

Grecii vechi credeau că în timpul sărbătorilor Anthestria, sufletele morţilor ies din Infem și vin pe pământ. 
La sfărșitul sărbătorilor, atenienii rugau spiritele să plece, în acești termeni: «Haide, plecaţi, spiritelor! 
Anthesteriile au trecut». În timpul acestor sArbâtori erau puse, afară din casă, vase cu mâncări pentru 
spirite. Cf. A. Bros, Survivance..., p. 25, 26. 
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Moşii de Joimari, Joimarele sau Joia Mare. 

În noaptea de Joimari, în revărsatul zorilor, se duc femeile din Banat la mormânt; 
alții, acasă în «alvie», curte, aprind morților focuri numite focurele; luminiciche ori 
luminușe, făcând pentru tot mortul din familie o luminicică sau anumind (menind) 
mai mulți morți la o lumină!. Cu această ocaziune se sacrifică, adică se dau de 
pomană colaci, copiilor săraci ce vin spre a se încălzi la /uminiciche. Colacii aceștia 
se numesc «sâmbicioare». Cu colacul se dă și o lumină (lumânare) împreună cu 
o olcuţă (ulcică, ulcea) de apă; alţii dau și vin, menind colacul moșului cutare, 
spunând și numele celui mort din familie. Luminicichile se fac numai cu surcele 
de alun, sau de boz uscat, care se frâng, nu se taie. 

Matroana familiei care tămâiază morţii, își face luminicichile la mormânt. Ea 
strigă sufletele morţilor pe nume, zicând: 


«Sculaţi, sculaţi! 
Și acas’ haidaţi!» 


În fine, cred românii din Banat că de la Joia mare și până la «Rusitori» (a 
7-a sau a 9-a zi după Rusalii) sunt cerul, raiul și iadul deschise, pentru aceea pot 
veni sufletele acasă și pot petrece în familie?. 

După Charlevoix, japonezii cred că sufletele revin, în fiecare an, în casele lor 
respective. Oamenii merg în ziua știută să le caute cu mare pompă: «sunt invitate 
sufletele să șează, să ia ceva băuturi răcoritoare, și cei din casă încep cu morții o 
glumeață conversație, care ţine cel puțin o oră». Sunt conduși apoi cu torţe în 
orașul luminat feeric și apoi în case. «Interiorul caselor este bine luminat, sunt 
servite mese sardanapalice, din care sufletele, formate dintr-o substanță extrem de 
subtilă, sug tot ceea ce este mai bun din toate bucatele servite. După ospăț, fiecare 
face vizite la sufletele prietenilor lui și la vecini, și noaptea se trece astfel colindând 
orașul. În zilele următoare, sufletele sunt petrecute ca să plece, şi de teamă ca să 
nu fi rămas vreunul prin casă, se azvârle pietre pe acoperiș și se scociorăsc toate 
încăperile cu strașnice lovituri de băț, după cum fac și sălbaticii Canadei, într-o 
ocaziune identicăy»?. 

La Roma, se priveau ca necesare niște astfel de ospeţe. Ovidius ne spune că 
într-o zi se uitară Parentalia, şi morții începură să mișune și să urle pe străzile 
orașului”. 

La slavi, cu ocaziunea ospețelor funebre, se aruncau sub masă bucăţi de came 
şi se vărsa vin, pentru a se nutri cei morți. În Zapotecan (Mexic) se dau ospețe 
umbrelor câțiva ani, la zile hotărâte; toți părinții asistă la această ceremonie stând 
nemișcați și tăcuți pentru a nu turbura umbrele. 

insula Kei și în Celebe (de altfel ca și în antichitatea clasică) se crede că 
sufletele morţilor, când le lipsește hrana, trimit tot felul de boli celor vii; de aceea, 
în timp de epidemie, se aruncă de mâncare pentru suflete. 

În tribul Belep, se crede că furtunile sunt datorate nemulțumirii sufletelor de 
șefi. 

La Zanghebar, se crede că bolile își au izvorul lor în neglijarea strămoșilor. 

Marian, Înmormântarea [la români], p. 383 seq. s 

2 Ibidem, p. 384. La romani, erau sărbători ca Parentalia, trei zile consacrate morților. Templele se închideau 
și spiritele se primeau în case. Când se sfâàrẹeau sărbătorile, spiritele erau îndepärtate prin acte magice. 
Părintele de familie își muia mâinile în apă și izbea unul de altul douā vase de bronz, rugând spiritele 
să-i pârăsească locuința sa, prin repetare de noud ori a cuvintelor: «Manes ai familiei, plecaţi!» Cf. A. 
Bros, (Survivance..., p. 26). 


A. Bros, Survivance..., p. 32. 
4 Fast[ele] 11, 549-556. 
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La români, la lăsatul de sec (post), după ce au mâncat casnicii, masa se lasă 
neridicată și se pune de mâncare și pentru răposaţi. Pe masă se așează o farfurie 
cu câte puțin din fiecare fel de mâncare, - umbrele nu mănâncă mult, - apoi o 
solniță (sărâne), o felie de pâine și un pahar cu vin. Masa se lasă pusă până 
dimineaţa. 

După o veche credință grecească, mâncarea care cade sub masă nu trebuie 
ridicată, fiindcă ea constituie tainul eroilor. 

Slavii, când fac pomană răposaţilor, varsă băuturi și aruncă fărâmituri sub masă 
pentru ca morții să mănânce, să bea și să se înveselească împreună cu viii. Ceea 
ce cade sub masă nu trebuie adunat, - după credințele lo. 


* 


În mai toate religiunile primitive şi deci și în superstiție, onorarea zeilor şi a 
răposaților, - care sunt, în felul lor, tot niște zei, cei mai apropiați și cei mai 
onorați zei, - este însoțită întotdeauna de abţineri de la plăcerile sexuale și de la 
alte soiuri de plăceri. 

La vechii greci, numai celor caști («puri a venereis rebus», cum zice Plinius), 
le era îngăduit să cinstească pe zei. 

Vechimea cuvintelor dyvevow; &yvós Ti óv; coyvevua, — ne arată vechimea adâncă 
a obiceiului acestuia?. 

Vechii ebrei nu cinsteau pe lahve, decât într-o stare de perfectă castitate și 
abţinere. De altfel, le poruncea și legea aceste măsuri de decență faţă de divinitate. 

La romani găsim același obicei. lată ce citim în elegiacul Tibullus: 

«Vos quoque abesse procul jubeo; discedite ab aris, queis tulit hesterna gaudia 
nocte Venus; casta placent Superis+». 

La români, femeia care «coace de biserică» (pentru pomană sau praznic), trebuie 
să fie absolut castă - «curată» - și să nu fie la «soroc» (period). De asemenea 
trebuie să fie primenită, căci altfel pomana sa, cinstirea sfinților sau a Larilor săi, 
pierde foarte mult din preţ. De altfel, chiar la facerea pâinii, la treierat, - omul 
sau femeia care umblă cu sfântul de grâu, trebuie să fie «curată», castă. 


* 


Aici s-ar putea aminti și de lumânările care se aprind la morminte, sau de 
candelele ce se îngrijesc ca să nu se stingă la cruci și în cavouri. Sărbători și 
credințe analoage, la japonezi, dayaki, mexicani, estoni ș. a. 

La vechii egipteni, noaptea de 17 Tot era desemnată pentru ceremonia Aprinderii 
focului înaintea statuilor de morţi și de zei. 

La Sărbătoarea Lămpilor, de care vorbește Herodot5, fiecare familie, oricât de 
săracă ar fi fost, punea la poartă o lampă nouă, plină cu ulei și sare, care ardea 
până la revărsatul zorilor. Ambele ceremonii ale acestor două sărbători aveau de 
scop să înlesnească sufletelor celor răposaţi vizitarea caselor ru[beJdeniilor și prietenilor 
lor”. 

Grija de a nu lăsa să tremure morţii este și mai mare la alte popoare. Așa, 


14 A. Bros, Survivance..., p. 33 seq. A se vedea mai mult în aceeași lucrare. 
1  Elefterescu, Cartea Neamului, an. |, p. 54. 

2 Librecht, op. cit., p. 399. 

3 Cf. opera lui Kuhn, Herabkunfi des Feuers und des Goitestrankes. 

4 Libfer] II, eleg[ia] I. 

5 1, LXI. 

6 V. Ermoni, op. cit., p. 316. 


cei din Indochina cred că morții tremură de frig, Cmar III STATUII TOT. PEraREEPrEP E» 
înduioșaţi de suferința statuilor de morţi, aduc blănuri ca să-i îmbrace, îi înfășoară 
în mantale moi și calde, — faptă omenoasă care le va fi socotită și aici pe pământ, 
dar și pe lumea "cealaltă! 

Cine n-a văzut, în toiul verii, cum pe şoselele și drumurile întinse se prăvălesc 
cascadele de lumină și căldură și joacă în aerul înfierbântat? Aerul acela dogorit 
de razele soarelui, cascadele de lumină jucăușe, mirajul unei ape luminoase ale 
cărei unde șerpuitoare ar fugi neîncetat deasupra fâșiei albe a drumului... toate 
acestea au deșteptat în imaginaţia poporului nostru credința că în undele, ca nişte 
panglici fluturătoare ale fantasticului râu, se scaldă sufletele celor răposaţi, suflete 
domice de lumină și căldură și de veselia pe care o dă lumina bătrânului și bunului 
soare. Și de aici numirea dată râului de popor: Apa morților, apa de scaldă a 
«rebegiţilon» de răposaţi?. 

La vechii indieni, găsim un cult al morţilor, analog cu focul nostru de la 
«Joimari». Preotul punea pe locul unde avea să se facă focul, un strat de ierburi 
și flori, linguri, piua, o piele de antilopă neagră, ulciorul cu apă ș. a. 

Ridică apoi un altar, pune focul pe el, trage în juru-i un cerc, gonind astfel duhurile 
necurate, apoi stropeşte cu apă altarul, zicând: «Strămoșii noștri să se purifice!». El 
adună străbunii: «Repede ca gândul să vie stăbunii!»; presară altarul cu flori și iarbă, 
zicând: «Bunii (moșii) mei să se așeze aici, acei cărora le place Soma! Bunii mei și 
străbunii mei împreună cu tovarășii lor!'». (Se va observa că brahmanul se substituie 
aici acelui ce aduce sacrificiul: el zice: «bunii mei», pe când el invocă în realitate pe 
cei ai clientului.) Apoi, peste flori şi ierburi presărate, el pune trei cocoloașe de aluat, 
face trei libaţiuni în foc: lui Soma’, lui Yama şi lui Agni. 

Cu un tăciune aprins, preotul se asigură din nou de îndepărtarea oricărui duh 
necurat. Rolul preotului se sfârșește cu aceasta. Cu genunchiul stâng plecat la 
pământ, cu cordonul brahmanic pe umărul drept, jertfitorul stropește ierburile de 
trei ori: la rădăcină, la mijloc și la vârf, zicând: «Fie ca părinţii mei buni, bunii 
(moşii) şi strămoşii mei, să se curățească!»» sau: «Cutare, eu te purific!». El pune, 
în fine, pe locurile stropite cele trei turtițe, cocoloașe, care trebuie să formeze o 
linie către sud: - «O! tată (cutare), acestea sunt pentru tine și pentru toți câți sunt 
cu tine! O, Bunicule (cutare)!...». 

El ţine socoteală și are grija să-i facă atenţi: «Răposaţilor (moşilor), mâncaţi-vă 
fiecare tainul vostru!» și se întoarce cu fața spre nord, pe când morţii mănâncă la 
sud, şi rămâne întors astfel, până crede că au isprăvit cu masa răposaţii, adică până 
ce cocoloașele se răcesc. Atunci zice: «Părinţii au mâncat!». Apoi le toamă apă: 
«Spălaţi-vă (ungeţi-vă), bunilor (Manes), ungeţi-vă, străbunilor!...». 

In acelaşi sacrificiu indian («Pindapitryajna») se dau şi veșminte morţilor. 
Sacrificatorul pune pe cocoloașe o bucată ruptă din haina sa, iar de este mai în 
vârstă, el pune și peri din cap. 

Acest din urmă obicei îl găsim şi la romani, ca o manifestare a doliului: 


«...Planxere sorores a 
Naides, est sectas frati posuere capillos»'. 


Punând bucata de stofă, el zice: «lată că v-am dat și veșminte: nu ne mai 


Reclus, op. cit., p. 158. 

2 Oltenia. 

3 Soma, băutura, şi Agni, focul, divinitate din cauza legăturii lor cu zeii. Vezi la fine, în Note despre 
Panteism ritualistic si despre Soma (Notele 5, 6). lama (Yama) zeul morţilor, (Pluto). De aici vine - poate 
- expresia a da iama în... a da năvală; a pustii, a da iureș. 

4 Tămâierea noastră, a românilor, la focul de la Joimari... 

5 Ovidius, Metam/o':foze], lib[er] III, 4; la Homer şi la arabii modemi. 


cl i e A E VOe POR E pe mai buni din câți sunt cu voi pe 
cealaltă lume!» . 


La români este obiceiul de a se împărți «toale», haine, la șase săptămâni după 
răposare, la Sf. Petru, la Joimari ș. a. 

«Demâncare» li se dă morților când se fac pomenile. Pomenile se fac, la români, 
mai ales sâmbăta, căci atunci cerul este deschis și sufletele se uită: oare li s-a 
trimis ceva de pe această lume? 

Dacă nu li s-a dat nimic, se supără și se roagă de sufletele cărora li s-a dat 
de acasă; acelea stau la masă cu ceea ce li s-a dat dinainte. 

«Împrumută-mi şi mie până sâmbătă, zice sufletul, că poate mi-or da, şi ți—oi 
da înapoi». Dar dacă nici sâmbăta viitoare nu capătă, atunci sufletul căruia îi [e] 
dator, vine şi-l pișcă și-i cere: «Dă-mi ce-i al meu!». Sufletul plânge și blestemă: 
«Să dea Dumnezeu, până la anul să vie și ei aice, - neamurile ce are, - să vadă 
cum mă năcăjesc eu!». 

Morţii se crede că se hrănesc cu aburul mâncărilor?. În Vâlcea, se face pomană 
obișnuită, la 9 zile, la 40 («șase săptămâni»), la o jumătate de an, la un an, la 2 
ani, la trei... până la nouă ani. 

La sâmbăta morților se împarte iarăși celor răposați, ca să nu stea «cu țărâna 
în gură». 

La Drăgaică (Sânziene) se împart castraveți tăiați felii, pâine și mere dulci; că 
nu e bine să mănânci din nici un fel de poame nouă, până n-ai împărți, ca să 
guste întâi răposații€.. 

Ostiacii, syrgenii și buriaţii spun că idolii lor ar pierde puterea, dacă ei ar înceta 
de a le sacrifica. Aceasta este atât de adevărat!... 

Krauss zice că jertfele formează sâmburele tuturor culturilor, la toate popoarele 
necreștine, și punctul central al mai multor sărbători ale acelor culturi5. 

Mexicul nordic se obișnuiește a se umplea cu lapte din țâțele mamei gura 
copilului care trage să moară, pentru a nu suferi de foame pe cealaltă lumef. La 
bannari se pune pe morminte orez, răcuşori de mare, carne de găină ș. a. În vârful 
movilei mormântului se face o gaură mică și pe ea se varsă vin de porumb sau 
de mei, pentru a înveseli pe mort, căci se crede că lichidul se coboară până în 
gura cadavrului. Apoi se cheamă mortul la ospăț”. 

La romani, și cenușa se stropea cu vin, tot în același scopă. 

În Vâlcea, Prahova, când se însoară cineva a doua oară, este obicei ca mormântul 
primei soții să se ude cu multă apă. 

Desigur, această «adăpare» simbolizează stingerea zăcășiei răposatei. 

În Macedonia, după ce mortul a fost scos din casă și îngropat, cei rămași pun, 
trei zile de-a rândul, o felie de pâine și o strachină cu demâncare, pe locul unde 
a stat corpul celui mort, când era privegheat?. 

O. Habert zice: «...Toate aceste indicii ne fac să cunoaștem că aheenii din 
Mycene, ca și mynyenii de la Orchomene și alte triburi ale aceleiași rase, credeau 
că mortul continuă să trăiască în mormânt, cu o existență analoagă, pe cât posibil, 


Pindapiwyajna, analiză după W. Caland, apud Poussin, Le Brahmanisme. 
Voronca, op. cit., vol. 1, p. 371, 372. 

Codin și Mihalache, Sărb/ători], p. 26. 

Codin, Sărbători, p. 73. 

Volksglaube, p. 148. 

A. Bros, Rel/igion] de[s peuples] non-ciwilises, p. 37. 

Ibid., p. 39. 

Cf. Verglilius], Aen/eis] VI, 227. 

Cosmulei, op. cit., p. 35. 
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cu aceea a celor vii și cu trebuințe asemănătoare. Se așează, deci, îmbrăcat cu cele 
mai frumnoase haine și acoperit de „scumpătățuri“, într-un mormânt în care i se 
pun la îndemână armele, vase pline cu de-ale mâncării și cu băutură: toate lucrurile 
care puteau să-i fie de trebuință, se adăpa şi se nutrea prin sacrificiul celebrat la 
ceremonia înmormântării, prin prinoase care, din an în an, cât durează o familie, 
se repetau pe mormânt». 

În Serbia? se pune în coșciugul mortului o ulcică cu apă, o ulcică cu untdelemn 
și alta cu vin, pe lângă o pită dospită. Pe mormânt se pun băsmăluțe, șervete și 
flori pe vasele cu mâncări. 

În Bulgaria, Bosnia, Muntenegru și Serbia, se fac pomeni a treia zi după moarte. 
Se aprinde o lumânare și se înfige în mormânt. Atunci se și plânge la mormânt, 
întrebându-se în bocete mortul cum se împacă cu noua sa viață. Tot în bocete i 
se spune şi jalea celor rămași în urmă-i (obiceiul general şi la români). 

La slavii de sud, se jertfește un cocoș negnă, la caz de moare cineva dintr-o 
familie, pentru ca Smrt, moartea, să fie binevoitoare față de cei rămași în viață. 

Caesar ne spune că la gali, tot ceea ce se credea că-i plăcuse omului în viața 
pământească, se ardea, când murea el Se ardeau robi, clienţi, vite ș. a. 

Fijienii, când moare câte o căpetenie de-a lor, au obicei «să trimită cu el» mat 
multe din femeile și sclavele sale. În asemenea împrejurări, femeile mor, de ordinar, 
cu voie bună, căci cred că numai astfel pot să nădăjduiască cerul. 

Oricât de grozave ar fi aceste fapte, ele arată totuși cât este de tare credința 
fijienilor în o a doua viață’. 

Neamurile tătare au credinţa într-o viaţă dincolo de mormânt: jertfesc femei pe 
mormântul bărbaților lor și pun pe morminte mâncări și băuturi. Australienii le pun 
morţilor, în groapă, armele lor frânte. lar maelanezii (papuaşii) pun la mormânt tot 
felul de instrumente sfărâmate, pentru ca «sufletul» lor să servească pe cel mort. 

Mormântul roman avea o «culina», un fel de bucătărie numai pentru trebuința 
morţilorS. 

Datina de a se purta un ol (oală) cu apă proaspătă înaintea celui mort și a da 
să bea oricui va fi cerut, pentru odihna și adăparea sufletului celui răposat, — datina 
aceasta o aveau și romanii. Formula romană de chemare la îngropăciune era: «Acum 
este timpul de a merge la îngroparea lui (T): olul se scoate!». Acest ol se spărgea 
apoi la mormânt sau acasă. De la această datină se vede că vine și expresia figurată 
a latinilor: «fractus est ei ollus», a murit”, 

De la datina aceasta, poate, provine în Oltenia expresiunea «a sparge oală (oale) 
în urma cuiva», ceea ce însemnează că, după cum după un mort am spart oală 
ca să nu mai vină niciodată spre a bântui pe cei vii, tot aşa «spargem oale» în 
urma unui oaspe nepoftit sau supărăcios, pentru a nu mai veni, sau pentru a veni, 
când ne-om duce noi să-l luăm de mână. 

La grecii vechi era obiceiul (datina) ca să meargă în fruntea convoiului funerar 
o femeie care ducea vasul destinat pentru libațiuni®. ` 


O. Habert, op. cit., p. 138. 

Krauss, Volksglaube, p.e 194, 195. 

La români, gdină neagră. 

De bello gallico, liber VI, 19. 

John Lubbok, op. cit., p. 179 seq. În antichitate, Horatius și, în zilele noastre, Nogi, ne dau mârețe exemple 
de autoimolare dictată, la unul, de prietenia cu Maecenas, iar la Nogi de ampem respect și de pietate 
față de Mikadoul său răposat. 

Grasserie, op. cit., p. 100. 

Marian, Înmormântarea [la români], p. 268. 

O. Habert, op. cir. p. 457 
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În Galiția, se pun pe morminte diferite cereale și câmaţi; iar în Rusia, se puneau, 
mai demult, mâncări și se stropeau mormintele cu vin și cu miere 
Algonchinii Africii occidentale pun mâncări pe mormintele răposaţilor lor”. 


* 


Chiar și ca timp în care se fac, soroacele noastre au câte ceva comun cu cele 
greco-romane. 

Aşa, la greci, îndată după înmormântare se făcea un ospăț. Se urmau aceste 
ospețe-pomeni în a treia și în a noua zi. Doliul se sfârșea la 30 de zile după 
răposare, la Atena, și atunci se făcea un ultim sacrificiu, la mormânt. La români, 
în Vâlcea și aiurea, doliul ține patruzeci de zile. 

La romani, se făcea la mormânt, în cinstea Larului, un sacrificiu de berbeci. 
(La români, se dă de pomană, «se dă peste groapă» o oaie). La nouă zile se 
aducea în familia mortului un sacrificiu (sacrificium novemdiale, feriae denicales). 

O sărbătoare publică și generală a morţilor, destul de asemănătoare cu a 
germanilor (și a românilor: «pomana de un an»), era și ospățul de la finele anului. 
In această zi nu se putea scrifica decât numai pe morminte”. 

In Congo, mâncările se fac să ajungă până la schelet, printr-o gaură, făcută 
înadins, în mormânt. 

La indienii timpurilor vedice, sacrificiul făcut morţilor era tot un dar alimentari. 

Pe mormintele romane se puneau fructe, pâine muiată în vin, puțină sare și 
flori (toporaşi ş. a.). 

La români, se crede că brândușele de toamnă sunt «florile morţilon», sunt bucuria 
lor. Morţii se bucură de ele, cum ne bucurăm Și noi primăvara când vedem florile 
întâi. E și păcat să rupi o brândușă de toamnă6. Morţii, se vede din acestea, nu 
au numai grija mâncării și băuturii, ci le plac și mirosurile plăcute pe care le trimit 
florile. Ei, «cei cu sufletul prin flori», iubesc florile, au o adevărată patimă pentru 
ele. Florile sădite pe mormânt sunt: liliacul, rosmarinul, ghiocelul de grădină, 
budiencele ș. a. Româncele duc și la sărbători flori felurite și le pun pe morminte 
sau pe braţele crucilor. La greci, la romani, chiparosul era arborele urgisit să 
Străjuiască mormintele”. La romani, era datină de a pune, înaintea casei cu mortul, 
un chiparos, - arbore consacrat lui Pluto (Dis-Diris), bogatul zeu în suflete de 
răposaţi. Chiparosul era la ei simbolul morţii și al jalei, fiindcă acest arbore, dacă 
este tăiat o dată, nu mai dă, nu mai odrăslește, — tocmai ca și omul căruia i se 
curmă firul vieţii. 

În Oltenia și, poate, și pe aiurea, înaintea unui copil mort (flăcău sau fată mare), 
merge un băiat ducând o creangă de măr dulce, cu vârful în jos. De această 
Wuttke, op. cit., p. 434. 

A. Bros, Survivance..., p. 30. 

O. Haben, op. cit., p. 459. 

Preller, op. cit., p. 333 seq. 

A Bros, Survivance..., p. 30, 49. 

Voronca, op. cit., vol. 1, p. 743. 

Horatius (Carm/inum], lib[er] 11, XI), Ad Postumum: 
«Liquenda tellus, et domus, et placens 
Uxor, neque harum quas colis arborum 
Te, praeter, invisas cupressos, 
Ulla brevem dominum sequetur». 

8 Admirabil simbol al morții, după cum bradul, ținut cu vârful în sus - la nuntă - este simbol sublim al 


dragostei de viață, al «voinței de a trăi». La cei vechi, simbolul morții era o faclă întoarsă. Așa vedem 
simbolizată moartea pe vechile morminte. 
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creangă se atâmă o mulţime de panglici de hârtie colorată diferit, - pomnete 
(pomneți)., șervete ș. a. Această creangă este ţintuită, după înmormântare, pe stâlpul 
de la capul răposatului și mai apoi, când se pune crucea, se ţintuiește de capul ei. 
La toţi românii, creanga aceasta se numește «brad». La cei de la munte creanga 
de măr dulce se înlocuieşte cu creangă de brad. Pe alocurea, se îngroapă «bradul» 
la capul mortului?. 

În Dobrogea, la înmormântările copiilor, flăcăilor sau a fetelor, este obiceiul să 
se poarte înaintea mortului o ramură de prun și de altceva - împodobită cu ștergare 
și busuioc, cu hârtie albă, și cu canură (lână) roșie. Acest «brad» se pune pe 
mormânt, lângă cruce5. 

Același obicei îl întâlnim și la slavii de sud: într-un convoi funerar al unei fete 
sau al unui băiat, se poartă un copac tânăr, împodobit cu tot felul de lucrușoare 
şi daruri. 

În Serbia, se scoate din pământ, mai cu seamă prima oară în acel an, și i se 
anină de fiecare rămurea panglici roșii sau fire de lână și se sădește la capul celui 
răposat. Pomul de la mormânt devine un fetiş al celui mort. Cine rupe o rămurea 
din el face rău celui mort?. Florile sădite pe morminte, se crede la germani, că nu 
sunt bune de mirosit pentru cei vii: cine se apropie cu nasul de ele «pierde 
mirosul». 

În Vâlcea, se crede că este păcat să miroși, să aduni sau să rupi florile de pe 
morminte. 


. Un fel de fâșii mici de pânză albă 

. Acest obicei este si în Transilvania. 

. Convorbiri literare, an. XIV, p. 28. T. Burada, O călătorie în Dobrogea. 
. Krauss, Wolkslaube, p. 36. 

. Wuttke, op. cit., p. 438 seq. 
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CAPITOLUL XXIV 


Jertfele aduse elementelor naturii 


Omul primitiv trăiește în mijlocul unei naturi pe care o admiră, o îndumnezeiește, 
fără însă a o putea înțelege. Frica ce i se naște în suflet, rezultând din covârșirea 
ființei lui de către măreţia Firii, frica îl face a se «pune bine» pe lângă acest uriaș: 
de aici multele, nesfârșitele ceremonii și jertfe care servesc de diplomaţie ce trebuie 
să fie urmată de o alianță’. 

«Toate formele cultului sălbatic au acest scop utilitar și vital»?. 

Akapinii, țăranii sârbi și bavarezi, sălbatecii malezi ș. a. spun că și stihiile 
(elementele) sunt ființe vii și că, deci, trebuie să le dăm de mâncare și băutură 
răcoritoare, atât Vântului, cât și Flăcării. Din mitologia clasică, se cunosc patru 
personificări ale vânturilor mai de seamă: Boreu, Zephyrus, Eurus și Nothus, zeități 
care sunt dependente de Zeus și sub ordinele lui Aeolus, rege al vânturilor. 

La poporul român, vântul este, tot ca în miturile clasice, un om cu aripi, dar 
o aripă i-a luat-o Dumnezeu, că prea bătea tare. Vântul este copil făcut de o fază 
de împărat, fără bărbat, numai așa, din vis. L-a botezat Dumnezeu: «lon Vântul». 
Dumnezeu l-a pus într-un copac și l-a cercuit cu cercuri de fier, lăsându-i numai 
o răsuflătoare. (Peștera lui Aeol?) Vântul este neînsurat, e sfânt. Vântul e tare, dar 
sora lui vântoaică e și mai tare. În Moldova, când vântul suflă tare, se zice: «Ce 
vântoaică mare!»». 

Germanii au în mitologia populară a lor pe Windin = vântoaică. 

În Vâlcea, când plouă prea mult, se pune sare pe foc, jertfindu-se ca ploaia 
să înceteze“. 

Negrii congolezi vorbesc către focul care pocnește și azvârle roiuri de scântei, 
cum ai vorbi către o ființă omenească. Ei îl aplaudă, îl felicită, îl roagă, îi mulțumesc 
şi îi aruncă făinăs. 

La români, se crede că faci bube, «spuzeală» la gură dacă scuipi în foc. 

În Vâlcea, se obicinuiește să se dea focului - ca nutriment: mălai, făină de 
porumb, - de câte ori lasă scântei și pocnește. 

La kaibali se aruncă focului bucățele de slănină. Tătarii ospătează lacurile și 
râurile lor. Această grijă este izvorâtă tot din credința că ele au suflet (animism). 
Ei au și nemaipomenita dămicie de a împrăștia pe foc câteva firicele de tutun, - 
din scumpul lor tutun: «Ţine, fă-mi plăcerea!... Vezi, noi nu te uităm, dar nici tu 
să nu-ți uiţi de noi!6. 

Românii cred că e păcat să «drăcui» focul. 

Apa, fie râuri, fie fântâni, își are și ea geniile ei, la toate popoarele. În poporul 
1 Reclus, op. cit, p. 168. 

2 A. Bros, Relig/ion] de[s peuples] non-civilises, p. 174. 

3 Voronca, op. cit., vol. 1, p. 378, 379, 402. În mitologie, găsim pe Perseu născut din fecioară, pe Romulus 
ï Remus etc. | | 

n Vâlcea și pe aiurea, se crede că este mare păcat să «drăcub» vântul sau ploaia, cum este păcat să 
drăcui și fântânile sau apele, ori norii. Cei vechi sacrificau un miel, o oaie albă sau un tap, furtunii, 
vânturilor. Cf. Horatius, Epod/a] LX. 


Reclus, op. cit, p. 171. 
Ibidem, p. 172. `’ 
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vâlcean și pe aiurea în poporul românesc, se crede că fântânile cer jertfe, mai ales 
de copii mici, — pentru că ei se îneacă mai des în fântâni. 

Romanii aveau sărbători în cinstea izvoarelor, fântânilor (Fontanalia, -ium, 
-iorum). 

Carol cel Mare, în Capimularele sale proscrie vechiul obicei de a se lipi pe 
fântâni lumânări aprinse pentru a le da astfel un cult superstiţios!. 

Francii care trecură în Italia, sub conducerea lui Theudibert, sacrificară fluviului 
pe femeile și copiii goților. Această jertfă era pârga războiului. Germanii - după 
spusa lui Agathias - Jertfeau fluviilor, cai2. Același obicei îl aveau și troienii. Slavii 
aveau un zeu al apelor - «Bog». 

Geniile apelor, în genere, sunt crude, răutăcioase. Aceasta e credinţa generală 
la toate popoarele. La walloni, la Saint-Hubert, li se spune copiilor: «Nu vă jucaţi 
aproape de fântâni: Marie-crochet vă cheamă la eal». 

La Huy se vorbeşte despre un «homme au croche» - care şade în râuri. 

În părţile de lângă Meuza li se spune copiilor să se ferească de această apă: 


«L'homme aux dents rouges, 
Vous tirera dedans!» 


Faptul că la multe popoare sunt zile în care se spune că nu trebuie să te scalzi, 
este, după Grimm, o reminiscență din timpurile păgâne, când se făceau râurilor 
jertfe omeneşti. 

Gervas ne aduce prețioase mărturii și o mulțime de dovezi - în această privință. 

La zuluși, se spune că în orice apă curgătoare este o dihanie care prinde umbrele 
(sufletele) celor ce privesc în apă, așa că aceştia se simt atrași înlâuntru. Cum au 
intrat în apă, dihania îi sfâșie. De aceea, zulușii spun că nu e bine să te uiţi în 
apă-. 

În Vâlcea, și poate şi pe P colastra e bine s-o tomi pe izvorul fântânii 
- ca să fie laptele vacii ca izvorul”, - după ce mai întâi ai picat din ea de trei 
ori în fântână. 

Sălbaticii, pe vreme de furtună, jertfesc mării un bou, sau aruncă în valuri un 
inel de aur. 

Grecii sacrificau o oaie «furtunib» și un taur lui Neptun’. 

Țăranii germani, — când ameninţă furtuna, - îi aruncă pe fereastră sare, pâine 
şi miere, pentru a o potolis. 

Agamemnon fu silit să jertfească pe însăși fiica sa - Ifigenia -, fiindcă Diana 
trimitea vânturi potrivnice flotei sale. 

Eschyle (Agamemnon) ne descrie foarte fmmos această înduioșătoare scenă: 

«Capii armatei, în turburea lor războinică, nu au fost înduioșaţi nici de tinerețea 
fecioarei, nici de plângerea, de rugăciunile ce le adresa ea părintelui său.» 

La greci, Poseidon (Marea) cerea jertfe umane sau de cai. 

Apele de pe pământ stau într-o legătură tainică cu apele «de sus» (norii) și cu 
apele de sub pământ (ale iadului, infernului). 


1 Obiceiul acesta se păstrează și până astăzi în jud[eţul] Vâlcea Lemnele fântânilor, din fața pământului în 
sus, sunt pline de pete negre, provenite din arderea lemnului de câtre lumânările lipite de el. 

Dupuis, op. cit., p. 32. 

Cf. Librecht, op. cit., p. 357. 

Monseur, op. cit, p. |. (Folid/ore] wallon). 

Librecht, op. cit., p. 338. Mamele (în jud[eţul] Vâlcea) opresc pe copiii lor de a privi în fântâni. 

Magie imitativă. 

Dupuis, op. cit., p. 437. 

Meyer, op. cit., p. 201. 
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În Moldova, când plouă, oamenii fură, — până a nu răsări soarele, - o icoană 
de la biserică şi o aruncă pe izvor, ca să-l turbure. Tar burand izvorul, au credința 
că turbură și «apele de sus» (norii), care picură ploaia !. E o credință generală la 
feluritele popoare ale pământului, că dacă baţi, turburi apa cu un băț, va ploua în 
curând. Librecht amintește de o fântână din Persia, ale cărei ape au această proprietate 
remarcabilă, că dacă sunt pângărite cu ceva, se turbură și ridică o furtună groaznică, 
ce ar fi în stare să pustiască tot ţinutul, dacă n-ar fi repede «împăcată» prin jertfa 
unui berbece?. 

Tot această «înfrățire» între ape o aflăm Și în credinţa norvegiană că, dacă baţi 
cu un ciomag apa dintr-un râu, plouă îndată. 

La români, se crede că Apa Sâmbetei ocolește de trei ori pământul, - ca un 
șarpe făcut de trei ori colac, — pe urmă se bagă în pământ și merge până în iad, 
ducând acolo sufletele păcătoşilor. 

«Așa e scris, ca sufletele păcătoşilor să se adune pe faţa apelor, iar apa să le 
ducă spre Apa Sâmbetei. Și de aceea e bine să faci cruce și să su/li peste apa 
din râuri, când te scalzi, și să sufli peste apa din doniţă și să verși puţin din ea, 
până nu bei, ca să fugă și să se scurgă sufletele păcătoşilor care s-au adunat pe 
faţa apei». 

În judleţul] Prahova, dacă convoiul înmormântării trece peste vreun râu, se 
aruncă o para în apă’. Aici se vede și mai bine înfrățirea apelor de pe pământ cu 
a celor de sub pământ. 

Despre Olt, se zice că el «cere pe fiece zi» câte un sacrificiu omenesc: «Oltul 
cere pe fiece zi câte un „cap de om“, zice poporul din Vâlcea. Zânele apelor deci 
sunt crude; ele se numesc la români: «Știme» ale apelor. 

«Știma apei este o femeie albă și rece. Ea cheamă, cere pe cei ce le-a „venit 
ceasul“ să se înece. Se zice că dacă-i este scris omului să se înece, trebuie să se 
înece»S. 

Multe fluvii, lacuri și ape, se crede la germani, că cer și acuma, pe fiecare an, 
jertfa lor, de preferinţă copii nevinovaţi. Așa, Dunărea, la ziua Magdalenei (22 
iulie); Saale, la Sânzâene și la Sf. Petru și Pavel. Omul căruia îi este scris să se 
înece, este adus de Undină ca să se înece”. 

Ştimele apei se numesc la bulgari Lamii, Aqta, cu termen grecesc. Ele locuiesc 
în fântâni și lacuri, și oamenii trebuie să le dea un tribut pentru a putea aduce 
apă. 

Tributul este omenesc: mai ales fete tinere&. 

Din acestea vedem că geniile apelor sunt, în general, genii crude. Tot așa de 
crude erau și Undinele romanilor, ca și lelele, Șoimanele noastre care înnebunesc, 
«pocesc» pe toţi câţi le supără în petrecerile și jocurile lor nocturne, pe la izvoare 
și fântâni. 

Ele pun stăpânire pe fântâni și pe apă, de cum scapătă soarele și până răsare. 

Cine bea din apa adusă în acest timp, este pocit și, pentru a se evita această 
nenorocire, se toamă de trei ori, din apa adusă în acest timp, în focul vetrei cel 
izbăvitor de rele _si_poceli. 


| A se vedea mai multe practici superstițioase, în felul acesteia, la paragraf[ul] despre Fierärit. 

2  Librecht, op. cit., p. 335. 

3 Librecht, op. cit., p. 335. 

4 Albina (rev(istă] Bucureşti), an. 1, p. 675. 

5 Revista pentru Istorie, Arheologie și Filologie, vol. 11l, p. 387 sq. 

6 Voronca, op. cit., p. 883-885. 

7 Wuttke, op. cit., p. 38. Cei vechi sacrificau fântânilor, făcând libaţiuni în apele lor şi aruncându-le flori. 
Cf. Horatius, Carmnin[um], lib[er] 111, Ad Font/em] Bland[usiae ]. 

8 Dozon, Chansons poplulaires] bulgares, p. 337. Cf. Krauss, Wolksglaube, p. 87. 
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În Bosnia, în partea ei muntoasă, se crede că nu trebuie să bei din apa pe care 
ai adus-o târziu de la fântână (izvor), ci trebuie să tomi cel puţin o picătură din 
acea apă pe focul vetrei, altfel, «te poceşte», căci toate duhurile rele se scaldă în 
izvoare. 

La români, râurilor li se jertfește, pentru a nu mai cere victime omenești, o 
sumedenie de lucruri mai mărunţele, tot așa și fântânilor. Pe apa râului se azvârlu 
diferite fructe ale pământului; iar în fântâni se aruncă bănuţi de argint, de aramă, 
baiere, talismane ori cioburi de vase, sau și vase întregi. Cei care ţin cu mai multă 
zgârcenie la vechile sacrificii făcute geniilor apei, aruncă în fântâni colăcei făcuţi 
din pârga făinii unui an, și în mijlocul acestora pun o chită de «sporiciu»?, legată 
cu fir roşu. 

Meritosul sacrificiu al pârgei îl găsim şi la romani (Praemetium = preseceriș). 
El consta din aducerea ca sacrificiu, în cinstea zeiţei Ceres, a primelor spice care 
s-au secerat într-o vară. La români, [în] Vâlcea, este obiceiul ca primele spice, 
legate fmmos, să se pună deasupra icoanei și să se păstreze acolo până la «roada 
nouă». Nu-i vreo reminiscență a cultului păgân? După toate indiciile credem că 
da. - Tot așa, şi la culesul viilor, nimenea nu gusta din strugurii noi, până nu se 
făceau libațiuni pentru zeul Liber (Bacchus) şi până nu se sacrificau premiţiile? 
(sărb[ătoarea] Vinalia Rustica). 

La români, mamele nu gustă struguri până nu duc mai întâi la biserică? pârga 
viei. 

Acestea le observă mai cu seamă mamele care au copii morți ([În] Vâlcea şi 
pe aiurea, la români). 

În Lesbos, este obicei ca din prima cocă a făinii unui an, să se facă - înainte 
de-a coace pentru casă - o pâine rotundă și să se arunce în fântână. La români 
se crede că «e păcat» să scuipi în fântână. 

În Vâlcea, se obișnuiește ca ştiuleții (cocenii) porumbilor «curați», pentru a «se 
pune-n pământ», să fie duși la fântână, pentru ca porumbii puși să «aibă parte de 
ploaie» la vreme. 

Obiceiul de a se arunca felurite daruri în fântâni este, fără îndoială, un cult tot 
așa de vechi ca și cultul fântânilor, căci se găsesc în straturile de mâl ale fântânilor, 
când se «sleiesc», bani, amulete ș. a., care, pe măsură ce se sapă mai adânc, - 
sunt din epoce mai vechi. 

La pieile-roşii se îmbunează fluviile și marile lacuri, prin daruri: cuțite, brățări 
şi mai ales tabac. În Bretagne se găseşte fântâna Lanmeur. În Irlanda și Scoția 
[aflăm] fântânile sfinte, de felul fântânii Lanmeur. [Credințele], sunt comune. În 
Scoția, după colonelul Forbes Leslie, se crede, în mai toate comunele, în spiritul 
apelor, care se numeşte Kelpieë. 

Obiceiul și credința în sfințenia izvoarelor şi a fântânilor le găsim la germani, 


Krauss, Slavische V/olk]/lorchungen], p. 138. 
O plantă «stoloasă», rămuroasă, cu flori mărunte și vinete, care creşte mai cu seamă prin curţile neîngrijite. 
E simbol al rodniciei. 
3 Plinius, H/istoriae] N[aturalis] XVII, 2: 
«...ac ne gustabant quidem novas fruges aut 
vina antequam sacerdotes primitias libassenb», 
apud Marienescu, Cultul creștin și păgân, p. 266 sq., (An[alele] Academf{ieiJ). 
La 15 august, Sf. Maria. 
Georgeakis, op. cit., p. 347. 
Revue de trad[itions] populaires, an. IV, p. 163. 
A. Bros, Rel/igions] de/s peuples] non-civilises, p. 133. 
Grassenie, op. cit., p. 128 seq. 
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care adorau apa din fluvii și izvoare. Copiii nu trebuie să scuipe în fântână și nu 
trebuie să arunce pietre în ea, căci ochiul lui Dumnezeu e în fântânăl. Tot la 
germani găsim credința, comună și la noi, că apa dintre apus și răsănt e bună 
pentru descântece. La noi apa aceasta e botezată «apă ne'ncepută». În Franța, multe 
fântâni sunt obiectul unui cult superstițios care, după toată probabilitatea, a urmat 
unui alt cult mai vechi. 

Când se întemeia creştinismul, preoții închinară fântânile lui Dumnezeu, le puseră 
sub scutul Sf. Fecioare și sub acela al sfinților, pentru ca locuitorii, care erau tot 
păgâni, să se obișnuiască încet-încet a se închina lui Dumnezeu, de unde până aici 
ei adorau chiar fântânile?. 

Anamiţii dau un ospăț anual celor două genii: al focului şi al apei. 

Corăbierii arabi dau mâncare, făină, geniilor Mării Roșii. Brahmanii sunt obligaţi 
să aducă în fiecare zi prinoase și rugăciuni slăvitului Agni, focul, zeului lunii, zeiței 
zilei, cerului, pământului, vânturilor, zânelor din a apă și celor din copaci și tuturor 
duhurilor din împărăția luminii sau a întunericului. 

Vechii locuitori ai Rodos-ului repezeau, pe fiecare an, în mare, un car cu patru 
cai. Acesta era tributul mării. Cimbrii, după victoria lor de la 105 a. Chr., jertfiră 
zeului Ron toţi caii luaţi în luptă: le făcură vânt în valurile fluviului pentru a-l 
răsplăti de ajutorul dat. Autori latini de talia lui Plinius (Ep/istolae), VIII, 8); 
Tacitus (An[nales], XIV, 22); Seneca (Epist/olae]), - nu știu cum să spună mai 
des că nu e bine să se scalde cineva în «izvoarele sfirite». În oprirea aceasta nu-i 
vorba de o prescripţie de ordin igienic; ci este vorba că nu trebuiesc turburate 
duhurile «izvoarelor sfinte»S. Autorii vechi ne dau numele consulilor romani care 
secară lacurile și eleşteele sacre, spre a găsi în ele bucăți de aur și de argint și 
alte diferite scumpeturi («scumpătățuri»») aruncate odinioară, ca dar, zânelor din apă. 
Se scoaseră din aceste lacuri bogății imense. Așa Strabo (IV, I, 13) ne spune că 
numai din lacul Tulusa fură scoase lucruri în valoare de 15.000 talanți”. 

Unele mituri, ca acel al Andromedei și Hesionei, ar putea fi socotite ca un 
ecou al obiceiului vechi de a da mării înfuriate victime omenești. 

Cine nu cunoaște istoria biblică, cu proorocul lonă care fu aruncat de tovarășii 
lui de plutire în valurile năpraznice ale mării înfuriate, pentru a se potoli furtuna? 


Wuttke, op. cit., p. 13, 14. 
Sébillot, op. cit., vol. |, p. 65. 
Réclus, op. cit., p. 173 seq. 
Réclus, op. cit., p. 173 seq. 
O. Habert, op. cit., p. 43. 
Ibid., p. 55-56. Cf. Plinius, Epistola] XX, 5. 
C. Renel, Religion de la Gaule, p. 174, op. cit, apud O. Habert. 
O. Habert, op. cit., p. 57. 
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CAPITOLUL XXV 


Localizarea sufletului 


Prin titlul capitolului, înțelegem pluralitatea sufletului într-un singur corp, - după 
credinţele popoarelor. 

Credință curioasă, și totuși existentă. Unii sălbatici numără trei sau patru suflete 
în corpul fiecărui om și le împart la fiecare din mădularele corpului. Sufletele 
acestea, după credința lor, frământă corpul și îndeplinesc toate funcțiunile salel. 

La poporul român, auzi adesea zicându-se despre unul căruia îi place să trăiască 
bine, despre un «bon vivant»: «Cutare îi dă sufletului (cu) de toate!»2 Concepţiunea 
aceasta, prin care sufletul devine sinonim cu stomacul, în care stomacul este sălaș 
al sufletului, - este cea mai primitivă, cea mai rudimentară, este o reminiscență 
din timpii de sălbăticie a omenirii, în care toată viaţa este ocupată numai cu căutarea 
mijloacelor de îndestulare a stomacului. De aici și importanța capitală ce se dă 
stomacului. Într-una din parabolele evanghelice, un om care strânsese multe «bucate», 
cereale în «jicnițele», magaziile sale, zice, cu o expresie evreiască: «Suflete, ai 
multe bunătăți strânse pentru mulți ani: mănâncă, bea și te veselește!» În sensul 
acesta, se zice în poporul nostru: «îi dă inima» (are poftă de mâncare, tinde către 
ceva); «nu-i dă inima» (n-are poftă de mâncare ș. c. 1.). Tot în Vâlcea, se zice: 
«Mi se fripse sufletul de sete»; «mi se usucă sufletul de sete». 

Alții pun sufletul în oase? («Vai de oasele mele!», în loc de: «Ce mi-au pățit 
oasele!»); în gust: se zice despre mâncări sau băuturi bune: «Bravo! Asta știu că-mi 
mulţumeşte sufletul!», sau: «N-am luat sărat pe sufletul (suflețelul) meu», ceea ce 
însemnează: «N-am luat sărat pe limba mea, în, (pe) ziua de astăzi», n-am mâncat 
nimic. 

Despre unul căruia îi pute gura, «ca cuibul de pupăză», se zice că: «îi pute 
sufletul de n-ai să trăieşti (nu poți trăi) lângă el!» Aici sufletul este: suflarea, și 
viceversa. 

Un grad mai înalt în concepțiunea sufletului, după credințele populare române, 
ni-l arată expresiunea celui care este scos din sărite de altul: «Am să-mi săr sufletul 
cu tine», am să te omor! Aici pare că sufletul este sinonim cu conștiința, care 
mustră pe cel pătat cu crime. Se mai zice, tot în acelaşi sens: «Am să te iau în 
(pe) suflet!». 

Homer povesteşte că Ulise când se duse în Infem, găsi umbra lui Hercule. Cu 
toate acestea, Hercule el însuși locuia în Olimp, unde se căsătorise cu Hebe4. Homer 
și poporul grec credeau într-un suflet dublu. Aceasta le putea explica lor fenomenele 
dualiste din viaţa omului: visurile, somnambulismul ș. a. Laoțianul crede că are, 
nici mai mult, nici mai puțin, — treizeci de suflete: cinci, pentru simțuri; patru, 


1 Bros, Rel/igions] de/s peuples] non-ciwilises, p. 48. 
2 Aşa cum zice Horatius: «Cuncta manus avidas fugient heredis, amico, Quae dederis animo» (Carm(inum], 
IV, Ad Torquatum. Aşa cum zice românul: «pe pofta inimii mele» (animos uo obsequi). 
3 Copiii zic unul altuia, hârjonindu-se: 
«Pācatele mele 
Pe oasele „tele“! (Jud[ețul] Vâlcea). 
4 Reclus, op. cit., p. 208-209. 
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pentru picioare și brațe; patru, pentru degetele cele mari ale mâinilor şi ale 
picioarelor; și alte șaptesprezece care prezidează la funcțiunile organice. 

Cât despre karenul din Indo-China, el se mulțumește cu şapte suflete, ca și 
batta din Sumatra. Unele din triburile de piei-roșşii cred într-un împărrit suflet. 

Credinţa că mai multe suflete se aciolează în feluritele părți ale corpului, persistă 
și în timpii moderni și are drept corolar scoaterea anumitor părți ale corpului și 
dăruirea lor ca o amintire. Așa, renumitul pictor Wiertz fu îngropat la Ixelles, însă 
lăsă, «cu limbă de moarte», inima lui, pentru Dinant, - patria sa“. 

După Charlevoix, indienii din nordul Americii credeau că au două suflete, din care 
unul rămânea în mormânt. Dacoţii, siamezii, indienii de pe râul Fraser ş. a. E pa că 
au patru suflete. Daiakii din Bomeo, malezii cred că un om are șapte suflete?. 

După Croiset, s-ar găsi în Grecia timpurilor homerice rămășițe ale credințelor 
mai vechi și analoage cu ale popoarelor citate. Sufletul (0văr) «suflu material, 
principiu vital», de cum intră în corp, face să se nască în el două suflete distincte: 
Əvpóç care este căldura pasiunilor și v60$, care este inteligența; fiecare din aceste 
două suflete are reședința sa într-o parte din corp. După moarte, þuxń se duce, 
iese cu vóoç și cu Bvuoc ca un fum, abur care iese din gură și scoțând un mic 
strigăt. Se pare că, după înmormântare, se întâlnesc toate aceste suflete în Hades. 
Cu toate acestea, Hercules locuiește cu nemuritorii și numai imaginea lui este în 
Infem. În fine, se cunosc distihurile latine atât de precise în însemnarea lor: 

«Bis duo sunt homini: manus, caro, spiritus, umbra. 
Quator haec locis bis duo suscipiunt. 


Terra tegit camem, tumulum circumvolat umbra, 
Manus orcus habet, spiritus astra petit .» 


1. Ibid., p. 214 seq. 

2. Ibid., p. 229. 

3. A. Bros, Survivance..., p. 44, 45. A se vedea mai multe alte exemple, tot aci. 
4. Ibid., p. 45, 46. 


CAPITOLUL XXVI 
Cântatul şi jălirea la morți. 
Umblarea «cu capul gol» 


Compătimirea împarte și ușurează durerea produsă de o nenorocire. Bocetele 
compătimitoare ale femeilor care iau parte la înmormântare, ușurează, se crede, 
durerea oropsitului și ticăitului suflet al celui mort. Sălbaticii compătimesc pe mort 
într-un chip cu totul crud și barbar. Tahitienii, de pildă, au ciudate obiceiuri cu 
ocaziunea morţii unei căpetenii de-ale lor. Rudele și servitorii lui se ciopârțesc și-și 
sfâșie corpul într-un mod înspăimântător: se împung cu sulițe prin pulpe, prin braţe 
și prin obraz, își dau cu măciuci în cap, până le ţâșnește sângele. Își taie degetul 
cel mic. Acest obicei se găsește și în insulele Amicilorl. 

În Australia de Vest, femeile și bărbaţii, - cu ocaziunea unei morţi, - îşi sfâşie 
carea până țâșnește sângele. 

Tot cam același obicei exista și în Roma. Varro ne și spune însemnătatea acestei 
înfiorătoare datine: ca să se îmbuneze duhurile de sub pământ. 

Legea celor XII tabulae oprise sfâșierea obrazilori. Totuși, obiceiul de a se 
mutila, cu ocaziunea unei morţi, înfrânse severa lege romană și îl găsim dăinuind 
încă mult timp?. 

La Atena, Solon opri aceste obiceiuri barbare; însă oprirea lui nu fu eficace’. 

Herodot ne spune că și sciţii, la moartea regilor lor, se răneau la fel ca popoarele 
amintite, 

Vechii ebrei au avut, cu siguranță, acelaşi obicei, fiindcă prin lege le este oprit 
de a-şi face crestături, cu ocazia înmormântărilor?. 

Un chip mai obișnuit și mai civilizat de a căina pe cei morţi este bocirea, 
jălirea lor. 

Obiceiul acesta îl găsim la mai toate popoarele vechi și noi. La vechii ebrei, 
dacă mortul nu avea pe nimenea să-l jelească, se năimeau femei care îndeplineau 
această ultimă și sfântă purtare de grijă. Grecii și romanii aveau de asemenea 
obiceiul de a boci pe răposaţii lor. 

În bocete se și căina cel răposat, dar se și lăuda, ca o recomandaţie, oarecum, 
față de cei din Infern, pentru noul oaspe al împărăției din lumea de dincolo de 
mormânt. Aceste bocete, din punctul acesta de vedere, au ceva, și încă mult, analog 


a 


cu Cartea Morților de la egipteni, în care se lăudau, peste măsură, virtuțile celui 
răposat. 


1 Lubbok, op. cit., vol. II, p. 205. 

2 «Varo dicit mulieres in exequiis et luctu ideo solitas ora lacerare, ut sanguine ostenso inferis satisfacianb». 
(Interpol[ationes) Serv[ius] Verg[ilius]), Aen/eis], Il, 67. Apud Samter, op. cit., p. 177). 

3 Cic[ero] De leg/ibus], Il, 59; „mulieres genas ne radunto“. 

4 Cf. Propert[ius), II, 13, 27; Quintil[ian), deci[amationes] 10, 8; Petron[ius], 111, Tibullus, 1, 1, 68 etc. 

5 Cf. Aeschyl[os], Coeph/ores], 24, Euripid[es] Hec/uba], 65, etc. 

6 IV, 71. 

7 Cf. Deut[eronomul] 14, 1; Levitic[ul], 19, 28; 21, 5, lerem[ia] 16, 6, 41, 5; 47,5 etc. 

8 Bocetele se numeau la romani naeniae (Hor[atius]), Carm/inum/], lib[er] II, oda I), iar la greci 6pnvor. 


Festus spune cA Nenia este un vers ce se cânta din flaut la înmormântare pentru lauda celui mort. lar alt 
scriitor ne spune că „praeficae“ (plângătoarele, bocitoarele) se jălesc tare și își smulg părul, - după un 
mort. Marian, Înmormântarea [la români], p. 141. 
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La noi, la români, conținutul bocetelor îl formează fie lauda mortului si a 
calităților sale - defectele sunt tăcute, - fie diferite însărcinări de a se întâlni cu 
cutare sau cutare răposat, dintre rude sau dintre străini, și de a-i spune vești de la 
ai săi de pe pământ. lată un model de bocet: 


«Draga mea și Părăscuţă, Fag vedea pe mămuţa; 

Tu mergi dup-a ta mămuţă, nsă ea cum te-o vedea, 
Dar tu iacă nu-i găsi-o, La tine va alerga 

Pe dânsa nu-i nimeri-o, Și pe loc te-a întreba: 

Pe min' de mă-i asculta, Nu ne-ai văzut undeva? 

Eu la ea te-oi îndrepta: Tu să-i spui mămuţii-așa: 
În cea lume când î'ntra, Ne-ai văzut pe prispă afară! 
SA te uiţi din a dreapta, OC CO » 


Pe tema aceasta sunt brodate mai toate bocetele, fie ca proză, sau versuri albe 
ori pline de asonanțele improvizării și ale tristeții care nu vrea să mai știe de 
zăpazul strâmt al formei versificate. 

Galii, în bocete, încredințau morților sarcina de a împărtăși prietenilor, rudelor 
și cunoscuților răposați, felurite vești de pe lumea celor vii. 

vechime, în Provenza, bocetul (planh) se compunea din trei părți: 


1. Jălirea răposatului 
2. Lauda persoanei și vieţii lui 
3. O rugăciune pentru sufletul lui?, 


La bulgari, la înmormântare, oamenii aduc buchete de flori mortului şi-i spun 
încet, la ureche, să le dea rudelor lor răposate și să le spună complimente și urări 
de tot felul - din partea lor”. 

La sârbi şi, în general, la slavii sudici, se face în bocete o adevărată risipă de 
laude, la adresa mortului: mai cu seamă surorile, fraților și mamele, pentru copii. 
Familia celui răposat s-ar simți și mai nenorocită, de n-ar avea femei să plângă 
pe cel răposat. 

Negrii din Africa dau, în bocete, morților lor diferite însărcinări pentru cealaltă 
lume. 

Morţii sunt rugați să meargă să găsească și să-i comunice câte ceva cutărui 
sau cutărui răposat”. La gali, în Scoția-de-Sus, în Corsica, în Italia și în alte părți 
ale Europei, precum și în Orient, a fost, şi a mai rămas încă, obiceiul ca, îndată 
ce moare cineva, să se strângă femeile bătrâne, plângătoare de meserie, împrejurul 
mortului și să înceapă a se boci, smulgându-și părul și intonând cântece funebre, 
care, obișnuit, cuprind și laude pentru mort. Aceste cântece se numesc în Corsica: 
«voceri»; în Neapole: «lamenti» sau «triboli»; în Beam: «aiurob»; în Grecia 
«mirologhii» etc. lată un exemplu de mirologhiu, al tatălui pentru fiu-său, din 
Asia Mică: 

«Eu o să mă închid într-o peșteră întunecoasă și acolo îmi voi biciui firavul 
meu trup, până ce voi închide și eu ochii. Dacă vei întâlni pe mumă-ta, spune-i 
că ochii mei plâng întruna: și vara, şi iarna6. Eu îmi voi cemi hainele, voi lua 
Marian, Înmormântarea (la români], p. 563. 

Hermann Springer, Das altprovenzale Klagelied, cap. III. 
Échos d'Orient, an. VI, p. 261. 
Grasserie, op. cit, p. 108. 
Marian, Înmormântarea [la români], p. 142. 
Cuvintele acestea din urmă îți amintesc versurile lui Vergilius: 
«..Te, dulcis conjux, te solo in litore secum, 
Te, veniente die, te decedente, canebat» (Georg/ice], IV, 464 seq). 
Sau pe Tasso (Ger/usalime] XII): 
«Lei nel partir, lei nel tornar del sole, 
Chiama con voce stanca e prega e plora» 
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veșminte asemenea corbului, și voi rătăci întrebând: unde este iubitul meu copil. 
O soartă! eu sunt un pom fără rod, o albină fără miere... Eu o duc tot într-un 
plânset...» (Carnoy, op. cit, p. 273). 

Alt obicei, mai puțin răspândit, este petrecerea mortului cu tacâmuri de lăutari 
care zic cântece jalnice din instrumentele lor, sau cu coruri funebre, ori cu muzici, 
cum e pe la oraș. Acest obicei, al celor mai civilizaţi, ține locul jălitului, bocetului. 
Adesea, drumul pe care îl face cortegiul funebru cu tacâmul de lăutari este întortocheat 
și îndelung, prin toate locurile pe care le-a iubit, cât a fost viu, răposatul. Aceasta, 
mai cu seamă, când cel răposat «a lăsat cu limbă de moarte» să fie purtat pe unde 
i-a fost drag inimii lui, înainte de-a pune «cinci care de pământ pe (peste) el». 

Călcarea ultimei dorințe este socotită de către poporul nostru ca o călcare de 
jurământ, care atrage după sine un strașnic blestem și pedeapsăl. 

Obiceiul muzicii instrumentale în ceremoniile funebre îl întâlnim și la romani. 
Ovidius spune că la înmormântări se cântă din fluier. (Fast/ele], VI, 633). Chiar 
şi numărul muzicanților flautiști de la înmormântarea romană este păstrat cu sfințenie 
la noi. La romani, prin legea celor douăsprezece tabule, citate de Cicero (De 
Leg[ibus], Il, 22) se redusese numărul flautiștilor la zece, pentru oricare înmormântare, 
spre a se mai strânge frâul luxului; la noi, numărul lăutarilor nu se urcă niciodată 
mai sus de zece, și dacă vei întreba pe cineva pentru ce ia numai atâția lăutari, 
răspunsul lui va fi: «Așa s-a pomenit din bătrâni»?. 

Un alt obicei, general, la țăranii români, este umblarea cu capul gol, descoperit, 
după moartea rudelor lor, timp de 40 zile. 

Obiceiuri analoage găsim și la alte popoare. La vechii greci, mortul era urmat 
de femei în pielea goală. Acest fapt ni-l dovedesc feluritele monumente și basoreliefuri 
găsite în Grecia. Se poate ca obiceiul acesta să nu fi pierit cu totul nici până 
acuma, la poporul grec. Pe monumentele sepulcrale romane vedem că femeile 
mergeau după mort cu picioarele goale. 

Weinhold aduce o mulțime de alte exemple de popoare la care era și este 
obiceiul ca mortul să fie în acest fel petrecut la groapă de ai săi (arabi, indieni, 
israeliți). La arabi, femeile nu numai că își dezvelesc pieptul (sânul) și fața, dar 
își rup și cel din urmă vestmânt. 

Chiar și la Israel era acest obicei (cf. Isaia 32, 11; Miheea 1, 8). Dar și 
mergerea cu picioarele desculțe era în uz la israeliți, ca și la romani. Talmudul ne 
spune că obiceiul dezbrăcării era în uz la vechii ebrei; la iudeii E Palestina, era 
obiceiul de a se dezvăli - ca semn de întristare - brațul și șoldul?. 

La indienii de nord, este demn de remarcat următorul obicei: la sfârșitul unui 
an de la moartea cuiva, bărbatul (nu femeia), cel mai de-aproape înrudit cu 
răposatul, se dezbracă de tot și joacă, cu o sabie în mână, o noapte și o zi întreagă, 
în monotonul sunet de tobă. 


1 Despre teama aceasta, scrie Plinius Junior, (Epist/ulae], liber Il, ep. XVI): «Sed ego propriam quamdam 
legem mihi dixi, ut defimctorum voluntates, — etiamsi jure deficerent - quasi perfectas tuerer». 

Marian, Înmormântarea [la români], p. 313. 

Vezi Samter, op. cit., p. 110-111. 

Ibidem, p. 112. A se vedea acest obicei și la multe alte popoare (p. 112-114). 


AUN 


CAPITOLUL XXVII 


Dezgroparea 


«La trei ani după moartea unui copil, la cinci ani de la moartea unui june și 
la șapte ani de la moartea unui om bătrân, era în vechime obiceiul, pretutindenea 
la români, ca fiecare mort să fie dezgropat. Datina aceasta în timpul de față există 
numai în unele comune din Moldova și Ţara Românească!. Oasele se scot, se spală 
în apă și apoi în vin, se pun într-o pânzătură curată (ciolanele, gleznele și fluierele 
picioarelor la fund; spetele, coastele, spinarea, umerii, brațele, la mijloc; iar tigva 
sau scăfârlia, deasupra. În timpul cât se spală, se bocesc, se jelesc în regulă. Se 
duc apoi la biserică și se slujesc. Pe urmă se înmormântează. Datina dezgropării 
a trebuit să fie în vechime mult mai răspândită, mai cu seamă în Moldova. O 
doină din com[una] Bădeni, jud[ețul] Iași, zice, între altele: 

«Şi-oi să las cu giurământ, Şi să mă scoţi la cinci ani, 


Ca să-mi faci sâcriu de plumb, Să-mi faci gustu cu dușmani'». 
Să mă-ngrochi tu mai adânc, 


Iar Urechia (V. A.) zice3: «De la introducerea creștinismului în Dacia, mormintele 
nu au mai fost locuri de odihnă etem neturburate, cum erau mormintele romane 
vechi... Ritualul creştinesc a redus cultul morţilor la șapte ani. Până în al șaptelea 
an, românul creștin aprinde candela, făclia la sărbători mari, și arde miresme sfinţite 
pe mormântul alor săi. La al șaptelea an, se face dezgroparea și sfinţirea ori 
dezlegarea de blesteme a oaselor. Acest act creştinesc dă, din nenorocire, ocaziune 
de despoiare a mormântului de cele mai preţioase resturi istorice». 

În rândurile următoare, vom arăta că aceste practice, aceste datini nu au nimic 
creştin în ele şi că răposatul Urechia se înșela amamic când arunca vina aceasta 
în spinarea creştinismului; aceste datini sunt curat păgâne și le găsim la multe din 
popoare[le] celorlalte continente. 

Oricât de drag ne-ar fi cineva cât timp e viu, dacă moare, ne apropiem de el 
cu o groază amestecată cu scârbă: acest amestec de sentimente este, credem, o 
regulă cu prea puține abateri. Dacă mortul ar rămâne de-a pururi cu camea aceea 
vânătă și pământită, icoană moartă a strașnicei morţi, ni s-ar tăia orice poftă de a 
mai sta aproape de corpul celui atât de iubit. Însă cămurile acelea se curăță de 
diferiți agenţi din pământ și rămân numai oasele goale, numai cheresteaua luminoasă 
și îmbietoare a a/belor oase, simbol al luminii. De ele ne apropiem fără sfială, de 
multe ori chiar cu plăcere și căutăm să ne îndeplinim datoriile de îngrijire, de 
atențiune față de pretenţioşii răposaţi. Se pare că sufletul cel zăcaș al mortului se 
liberează încet-încet din încătușarea trupului și această descătușare atâmă, ca timp, 
de durata descompunerii cămurilor. 

Această datină o găsim la Aurie rase popoare. Homer ne arată pe Tethys spălând 
oasele lui Ahile în vin și untdelemnf. Aceasta ne arată că datina dezgropării era 


1 Marian, Înmormântarea [la români], p. 414. 

2 Marian, Înmormântarea [la români], p. 417. 

3 Miron Costin, 1888, p. 588, cit. apud Marian, Înmormântarea [la români]. 

4  Odis[eea], XXIV, 73. Bulgarii, ca și celelalte popoare creştine ortodoxe, își dezgroapă morţii - după 
trecerea câtorva ani de la înmormântare. Dezgroparea la bulgari are loc în sâmbăta Rusaliilor. Oasele 
mortului sunt spălate în vin. (Echos d'Orient, an. VI, p. 395). 
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practicată la greci, pe timpul lui Homer, dacă poetul a existat într-adevăr. Dar 
desigur, ea va fi avut rădăcini în trecut și ramuri în viitor, considerând ca punct 
de plecare epoca homerică. 

Tahitienii ţineau cadavrul afară până ce putrezea, apoi îi luau oasele, le curățau 
cu îngrijire şi le îngropau după rangul mortului!. În Lesbos, este obiceiul ca, la 
doi ani, pe alocurea la trei ani, să se dezgroape mortul, să i se adune oasele și 
să i se păstreze într-un colț de cimitir (Kownmptovy. La vechii indieni, întâlnim 
îndoita înmormântare a celor morţi, căci în cult mortul nu devine îndată un «părinte» 
(«moș», cu înțelesul pe care îl are la noi în «Joia-mosșilon»); el rămâne la început 
în stare de preta, de răposat. I se dă un prim crâdha (ospăț funerar), destinat numai 
pentru a potoli sufletul său, care se aciolează tot pe-aproape. Tocmai târziu de tot 
el va fi primit în cercul fericiţilor și va avea parte de pomenile colective. Această 
osebire era, desigur, la început în legătură cu îndoita pogribanie: cea vremelnicească 
și cea pentru vecie). 

Mincopii sau locuitorii insulelor Andamane, când presupun că s-a putrezit carnea 
de pe oasele răposaţilor, dezgroapă scheletele și fiecare din rudele răposaților ia 
câte un os. Dacă răposatul a fost bărbat însurat, văduva îi ia căpățâna și o poartă 
atâmată de gât. Se serveşte de ea ca de o cutie, în care-și pune obiectele ei 
mărunte. 

La popoarele sălbatice corpurile celor morți nu sunt decât ca într-un depozit 
în mormântul în care s-au pus prima dată. După un răstimp, li se fac de-a doua 
oară înmormântări cu alai și prin aceste din urnă înmormântări cei vii s-au achitat 
de datoriile lor față de cei morţi. Aceste îndoite pogribanii se găsesc în Arhipelagul 
malez, la daici, în Dahomey, la benini (mai cu seamă pentru regi), în Noua 
Caledonie și aiurea5. 

Istoria religiunilor vechi și chiar preistoria cunoaște niște astfel de înmormântări: 
ele se practicau și aveau aceeași însemnare la egipteni, - înainte și chiar după 
descoperirea preparării mumiilor. Textul unei piramide este foarte explicit în privinţa 
aceasta. Sufletul nu se coboară către Dait decât după îngroparea cea din urmă. 
Dezmembrarea corpului de schelet a trebuit să aibă ca scop dezmembrarea sufletului 
de tot ceea ce este pământesc. Această explicare o dă Wiedemann în ceea ce 
priveşte Egiptul preistoric. 

Săpături arheologice au deslușit același obicei în preistoria Canaanului, a Galiei, 
poate și a Greciei şi Oldenberg face loc acestui obicei în India VedicăS. Facerea 
înmormântării a doua este socotită ca dătătoare de repaos pentru sufletul răposatului. 
Despre acestea ne mărturisesc feluritele ceremonii cu această ocaziune. 

În Arhipelagul mal[alez, această de-a doua înmormântare este o ocaziune de 
mari petreceri, cântece și jocuri. În Celebes, se cântă și se joacă. Osemintele și 
spiritul nu mai sunt așa de primejdioase, căci sufletul mortului este liniștit. La 
huroni, îngroparea pentru vecie se celebra din zece în zece ani, sau din doisprezece 
în doisprezece și se făcea în grup. Fiecare familie, dezgropându-și morţii, le curăța 
oasele și le împodobea. După aceasta, urma o serbare, o sărbătorire plină de chef 
și voie bună. În China, înainte de a se ridica din mormântul vremelnic, cadavrul 


1 Lubbok, op. cit., col. II, p. 204. 

2 Georgeakis, op. cit, p. 308 seq. 

3 Poussin (Louis), Le Védisme, p. 124 seq. 
4 Lubbok, op. cit., vol. II, p. 154. 

5 Cf. A. Bros, Survivance..., p. 9-10. 

6 A. Bros, Survivance.., p. 10-11. 
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era înștiințat: «Calea este gata, acum vrem să te ridicăm pentru a te îngropa într-un 
loc liniștib>. Aiurea, cei vii își iau rămas bun de la cel dezgropat, într-un mod 
sărbătoresc: văduva lui se așează aproape lângă coșciug la Olo-Ngadju și zice 
răposatului: «Încă puțin timp mai ești cu noi, pe urmă te vei duce la loc plăcut, 
în care sălășluiesc și strămoșii noștri». 

În fine, după facerea jertfelor, după ce s-a închis acuma, a doua oară, mormântul, 
sufletul este cu adevărat dezrobit, oasele nu mai sunt așa de periculoase, și doliul 
încetează. «Gropi pentru oase» găsim pretutindeni în America nordică. Se constată 
că îngroparea în aceste morminte nu se făcea decât după o prealabilă disecție. 
Cripte pentru oase, în timpii moderi, găsim la greci, în Bretagne ș. al. 

La poporul român, se crede că trupurile blestemate nu pot putrezi. Ca un fel 
de blestem se zice la țară (Vâlcea): «Nu i-ar mai putrezi oasele!». «Oasele», în 
loc de «trupul». 

La poporul bulgar se crede că trupul, oasele de criminal nu putrezesc. Cel mai 
strașnic blestem la ei, care este ca și moartea, este blestemul de mamă?. În credinţele 
românești este tot așa. 


* 


Despre cultul morților, iată ce spune Guyau:? «Oricare ar fi credințele pe care 
lumea le va avea vreodată asupra existenței după această viață și asupra condițiunilor 
care fac posibil “triumful final al binelui, rămâne o ultimă idee morală şi socială 
care se va putea păstra și propaga cu ușurință printre oameni, fiindcă ea este fondul 
tuturor religiunilor, fără a fi într-adevăr legată de o dogmă religioasă: este cultul 
amintirii, al cinstirii și al iubirii strămoșilor, respectul morții și al morţilor. Departe 
de a se micșora neapărat deodată cu religiunea, cinstirea morților va putea chiar 
să se mai mărească, fiindcă sentimentul metafizic al necunoscutului în moarte va 
merge crescând. Chiar și spiritul democratic face ca gloatele să admire, pline de 
neliniște, veșnica nivelare a morţii, care trece, fără încetare, peste omenire și oprește, 
deopotrivă, și prea marea mizerie și fericirea prea mare, - care ne ia pe toți și ne 
aruncă, talmeș-balmeș, în marea genună, pe marginea căreia, - oricât de atentă 
s-ar apleca urechea, - n-a auzit niciodată vuiet de nămuire. 

Grecii, - neamul care ne este arătat ca cel [sic] mai puţin religios dintre 
popoarele antice, - erau acei ce cinsteau cât se poate de bine pe morții lor. Cetatea 
cea mai nereligioasă a timpurilor moderne, - Parisul — este aceea în care prăznuirea 
morților este cea mai impunătoare, în care toată lumea se ridică pentru a prăznui...» 


1 Mid., p. 16-17. 

2 Dozon, op. cit., (Ch/ansons] poplulaires] bulglares]), p. 336. La bulgari, se cheamă episcopul ca să le 
dezlege de blestem. După dezlegare, se îngroapă iar și dacă după 3 ani nu putrezesc, rămân pentru vecie 
osândite; cf. Echos d'Orient, an. VI, p. 395. 

3 L'irreligion de l'avenir, p. 358, 359. 


CAPITOLUL XXVIII 
Lumea duhurilor 


Mai înainte de-a începe studierea acestei chestiuni, trebuie să se știe, de la 
început, două lucruri: că duhurile rele locuiesc împărăția întunericului, că toate 
relele, neajunsurile lui, omul le aruncă pe spinarea [acestora], le socotește ca lucruri 
ale duhurilor necurate. 

Dintre toate duhurile necurate, cel mai comun în credinţa popoarelor, este, fără 
îndoială, dracul. 

Poporul român crede că această ființă este foarte pricepută, meșteră, și de aici 
vine vorba lui, - de câte ori are de descurcat ceva greu: «Nici dracul n-ar înțelege!»; 
«Nici dracul n-ar mai putea-o da în capră!»; «Nici dracul n-ar mai putea să-i 
dea de cap!»; «Meşter e dracul!'. Unde este o încurcătură mai mare, se zice că 
«Şi-a vârât dracul coada!». 

Despre un copil născocitor de jocuri, de jucării se zice că «e drăcos»; că «e 
drac[ul] gol»; că «e drac împielițab>. Muierea, fiindcă e așa de meșteră, se zice că 
are «peri de drac pe trupul ei». 

Fiindcă dracul e așa de meşter și este totodată și de bună credință, omul caută, 
- așa slab şi neputincios cum este, - prietenia cu el. «Fă-te frate cu dracul, până 
treci puntea!» - zice o vorbă românească. Dar buna-credinţă a dracului este prea 
de multe ori înșelată de om şi, mai cu seamă, de femeie, care e «mai drac decât 
dracul». 

Negrii din Africa centrală cred în existența spiritelor bune și a celor rele, totuși 
ei cred că se pot împăca chiar cu cele rele, și nu pronunță niciodată numele lor, 
pentru a nu le atrage atențiunea!. Poporul român, mai ales femeile, nu pronunță 
mai niciodată numele dracului, ci-l ocolesc: nu zic drac, ci necurat, naibă, ăla, el. 
Vâlcenii îi zic: «iaca-cui». Budha vorbeşte adesea despre geniul răului: Mara, 
ispititorul, care este foarte asemănător cu Satan al Scripturii“. Cel ce te face să 
pierzi ceva, este dracul’. Același lucru se crede și la germani și la români. Germanii 
cred că, pentru a putea găsi ceea ce ai pierdut, trebuie să arunci ceva înapoi și 
peste cap, şi pe unde a căzut lucrul aruncat, pe acolo este și obiectul pierdut?. 

La români, când ai pierdut ceva prin casă, să înnozi un nod de la cingătoare 
și să zici: 

«Scoate, drace, ce-ai furat, 


Că de nu, barba ţi-oi înnoda, 
Și la fusul morii te-oi spânzura!» 


Se înnoadă de două ori, iar când vrei să înnozi a treia oară, trebuie să găsești 
lucrul, căci el se teme de trei noduri. Dacă ai găsit, deznozi. Sau scuipi în palmă, 
faci cruce cu tăișul palmei și zici: 


«Scoate, drace, ce-ai furat, Cu fiarele plugului, 
Ca te-oi bate spânzurat, Pe părţile dosului...» 


A. Bros, Rel/igion] de[s peuples] non-civilises, p. 48. 
Tomas, Boudhisme, Bloud, Paris. p. 18. 
Se zice: «A pus dracul coada pe cutare lucru...y. 
Wuttke, op. cit., p. 390. 


AUN= 


170 GH. F. CIAUŞANU 


Tai lovind o dată, și încotro sare scuipatul, acolo e lucrul pierdut!. 

Dracii sunt aprigi la muncă. În Vâlcea, se zice pisicilor care sunt slabe: «ce 
păcatele, sunt așa de cost/elJive, că n-o fi arat dracu’ cu ele!» Se crede că «el își 
ară cu pisicile şi cu coțofenele». 

Dracul nu are, cu lumea, numai legături de interese, ci și legături de dragoste. 
Se ştie că, în vechime, era credinţa că zeii cei nemuritori nu puteau, ei înșiși, să 
reziste la nurii fermecători ai muritoarelor. De aici atâtea și atâtea legături de 
dragoste între Zeus și pământene, și între ceilalți supuși ai lui și muritoare. De aici, 
tradiția despre semizei, tradiție care, ca și prima, trece, ca un fir roșu, prin istoria 
religioasă a tuturor popoarelor. Ca un fel de reminiscență avem în Evul Mediu 
credința că atât monștrii dubli (cu două capete ș. a.), cât şi monștrii de altă natură, 
erau consideraţi ca o minune rezultată din împerecherea femeii cu diavolul. Femeia 
care întâmplător dădea naştere vreunui monstru, era supusă la cele mai grozave 
torturi, sau era arsă de vie“. 

Era şi firesc ca, pe acele vremuri de crasă superstiție și sălbăticie, să se creadă 
şi să se procedeze astfel. 

Țăranii români cred că nașterea monștrilor, - fie la om, păsări, sau la animale, 
- prezice mari nenorociri. 

Același lucru credeau și ebreii. lată ce spune Iosif Flaviu în cartea sa Războiul 
ebreilor contra romanilor (cartea [a] VI-a): 

«... în cursul acelei sărbători (Paştele), o vacă pe care o duceau s-o jertfească, 
născu un miel în mijlocul templului. Aceste semne prevesteau căderea Ierusalimului 
și împrăștierea ebreilor peste tot pământul?.» 

La români, femeia care năștea vreun monstru, era mai demult învinuită că s-a 
«avub», s-a ţinut cu dracul, (Vâlcea). Se povesteşte că o astfel de arătarie a fost 
dusă la marginea bălții și că, cum a văzut necuratul balta, a și sărit în ea și nu 
s-a mai văzut. 

Femeile, prin descântecele lor, pot să cheme dracii și să le dea diferite însărcinări. 
Pentru a face acest greu descântec, ele se duc la miez de noapte în marginea 
bălților, și acolo descântă dezbrăcate, cum le-a făcut mă-sa. 

Necuratul se aciolează și pe la oameni, el stă pe mâna și pe piciorul stâng, 
acelea sunt ale lui. Ia să dai în cineva cu mâna stângă, că de se întâmplă în așa 
minută, pe loc îl omori. Îngerul este la mâna dreaptă. Unde este îngerul mai tare, 
omul «e tare de îngeri», adică curajos, inimos. Unde e mai tare dracul, omul e 
«slab de îngeri» 5 

Locuința dracului este în pietre, în bălți, în stânci, în «piatra seacă». Se zice 
ca blestem: «Duce-te-ai în piatra seacă!» 

Despre omul vrednic se zice în Vâlcea, că se «arânește», hărănește, (trăieşte) 
și în «piatra seacă». 

Dracul trăieşte şi în pustii, și boala copiilor «ducă-se pe pustii» este boala 
produsă de el care, intrând într-un om, pune stăpânire pe trupul și pe spiritul lui”. 

Ebreii credeau că dracul locuiește în pustii. Răspântiile, hotarele sunt locuri unde 
se adună și țin sfaturile lor obișnuite. Această credință nu este numai credința 


1 Voronca, op. cit., p. 471-472. 

2 Dr. Leon, Moniste, p. 13. Alchimiștii numeau acești monştri «lusus naturae». 

3 Apud Eusebiu (al Cezareei), Istoria bisericească, p. 71. 

4 Pe aiurea, românii cred că femeia care concepe din relațiunile cu diavolul, naște arâtare: cu 7 capete etc. 
(Cf. Voronca, Darine/ell] [și credințele poporului român], p. 18). 

5 Voronca, op. cit., p. 502. 

6 Ibid, p. 115. 

7 În Vâlcea se zice celui neastâmpărat: «Ce, mă, ai draci?!» De fapt, expresia e o interdicție de nepronunțare 


a numelui Dracului (n. ed.). 
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poporului nostru; ea este proprietatea superstițioasă a tuturor popoarelor. Culoarea 
dracilor este sau roșiatică, sau întunecată. Ei te îndeamnă să faci rele. De aici 
locuţiunile vâlcene: «Ce-i șopti dracu?», «Ce-l învăţă dracu?», «Ce-i șoptește?». 
De aici zicătoarea că «Dracul nu face biserici», adică dracul numai lucruri bune 
nu face; el face drăcii, năsărâmbe... 
De-aici faimosul adagiu: 
«Sub călcâiul cizmei mele, 


Șade dracu și-o muiere 
Și mă-nvaţă să fac rele!..» 


Dracii se arată, sau sub înfățișarea, cunoscută, sau se schimbă în câine, în pisică, 
în capră, Yp, în gâscă, berbec și bou. De aceea, nu e bine să lași pisicile şi câinii 
în odaia în care este un mort, căci la ele se aciolează dracul și mortul s-ar «face 
rău», strigoi, moroi, dacă pisica ar sări pe deasupra lui. 

Numai în chip de oaie și în chip de cocoș, - pe care l-a blagoslovit Hristos, 
— numai în aceste chipuri nu se poate arăta dracul. 

Femeia este socotită mai șireată chiar decât dracul, că ea și pe dracul l-a albit, 
și la ea nici necuratul n-a putut sluji. Dracul, în credințele, poporului, este a doua 
persoană a dualismului cel atât de obișnuit chiar în religiunið. El este însă mai slab 
decât D[umne]zeu, care poate să-l pedepsească. 

Fulgerele și trăznetele sunt pentru popor săgeți azvârlite de «stângaciul», de Sf. 
Ilie, asupra dracilor care se ascund, fie prin copaci înalți, fie prin clăi, case, turle 
de biserici ș. a. De aceea, tând trăsnește în ceva, se zice: «N-a fost lucru curat: 
s-a pitit el Necuratul, dar tot l-a găsit Sfântulețul!» De la această credință ne-a 
rămas expresiunea: «par-c-ar fi un drac trăsnit», — despre cineva care a rămas 
încremenit, «scris pe perete». 

Când tună și fulgeră, se gonesc câinii și pisicile, căci în ele se ba apă dracul şi 
Sf. Ilie când săgetează, izbește și în ei, dar și în tot ce este împrejur’. 

La germani, se crede că trăsnetul izbeşte spiritele cele rele, și dacă spiritele se 
bagă în om, îi lovește pe amândoi”. 

În Macedonia, se crede că dacă trăsnetul cade pe o casă ori pe un arbore, este 
semn că acolo a fost sau dracul, sau vreun zmeu’. 

Nu e bine că pomenești numele dracilor, căci se crede că îndată și vin. Aceeași 
credință este și la poporul român și la aromâni”, și la cei din Haute-Bretagne, și 
la germani. 

În Lesbos, se crede că nu e bine să fluieri (şuieri) noaptea, dar nici la nămiezi, 
că atunci e ceasul când umblă duhurile necurate! 

Dracii mai au însărcinarea de a chinui în iad sufletele celor păcătoși. În credințele 
celor vechi, însărcinarea aceasta o au Eumenidele (Furiile): 

Un cântec popular zice: 


«...Și văzui pe mândra mea, Mândra umbla să se ducă, 
Chinuind doi draci la ea. Dracii o făceau nălucă, 


| Sébillot, op cit., p. 177 seq. 

2 Eva, Cherchez toujours la femme!... 

3 Voronca, op. cit., p. 489, 490, 491. 

4 Vezi în Nota 10 [de la sfărșitul volumului]. Și dracii se îngrozesc de femei!, p. 187. 
5 La indieni, Indra și Vritra; la medo-perși: Ormuz şi A[h]riman etc. 

6 Șezătoarea, an. ll, p. 194. 

7 Wunke, op. cit., p. 185. 

8 Cosmulei, op. cit, p. 46. 

9 Mbid., p. 45. 

10 Georgeakis, op. cit., p. 342. 
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Ea se ţipă să m-apuce, Și-ntinsei o fugă lungă, 
Eu grăbii şi-mi făcui cruce, Dracii haida să m-ajungâ...I» 


Iar în altă parte: 


«...Şi m-am dus la iad în jos, Am văzut pe mândra mea, 
Și la groaza râului, Vreo cinci draci că mi-o bătea, 
Jos la talpa hâului, Sânge roș din ea sărea...2> 


La români, mamele opresc pe copiii lor de a pronunţa cuvântul drac. 

Aromânii se feresc de a pronunța numele dracului. Când vreau să vorbească 
de draci, ei zic: «sî li mână luplu! sau «tu munte sec s'hibă!», sau «diparte di 
noi!», sau «s-naibă anacră!» (izbândă) 3, 

Când se culcă copilul în leagăn, i se face cruce și se suflă deasupra lui de trei 
ori pentru a-l feri de duhuri necurate?. 

Ca mijloc prezervativ, contra tuturor duhurilor rele, este fierul: cuțit, amnar ș. a. 
De cel ce are la el un obiect de fier, nu se lipește nici o vrajă, nici un duh nu-l 
atinge. De aceea, la nuntă, mirele și mireasa poartă la ei câte un obiect de fier, 
cuțit, spelcă ș. a. pentru ca vrăjile potrivnice să nu aibă nici o influență asupră-le. 

La slavii de sud, se pun sub capul copiilor mici o pereche de foarfeci, un cuțit 
ș. a. — tot în sacelași scop“. 

La nemți, se crede și se face la fel: se pun la capul copiilor o foarfecă 
desfăcută în cruce, cheia casei, bani de aur, sau de argint. O potcoavă de cal, 
țintuită deasupra ușii, sau în prag, păzește de farmece. Tot așa și securea. Fierul, 
aurul și argintul feresc de fulger'. 

Ca să scapi de influența duhurilor rele, când te întâlneşti cu ele, trebuie să-ți 
scuipi de trei ori în sână. 

La vechii greci, când întâlnea cineva pe un apucat de «ducă-se-pe-pustii», își 
scuipa în sân pentru a îndepărta de la sine nenorocirea”, 

Şi în Edda, - cele două culegeri de tradițiuni mitice și legendare ale vechilor 
scandinavi, - saliva este socotită ca având suflet. 

Ea este socotită că stă în deosebite raporturi cu sufletul omenesc și de aici 
marea ei însemnătate în superstiție, — însemnătate ce i se atribuie de toate popoarele. 

Dar nu numai scuipatul (saliva) este un mijloc prezervativ, ci și suflarea. Suflarea 
are adesea o acțiune apărătoare și vindecătoare. Când cineva mănâncă cu o lingură 
strâină, trebuie să sufle în ea de vrei ori, altfel capătă bube la gură. (Se știe că 
bolile sunt considerate de popor ca ființe, ca duhuri rele, cu entitatea lor aparte, și 
dacă sufli, duhurile acestea rele, vătămătoare sunt gonite). Suflarea este icoana 
comună a sufletului. La români se suflă de zrei ori peste apa adusă noaptea de la 
fântână, înainte de a se bea. 

La slavii sudici, nu se pronunţă niciodată numele de Vila - un duh necurat, — 
o familie de duhuri rele. La germani, se zice: «Să nu zugrăvești pe dracu’ pe 
perete, căci ar putea să se înfățișeze îndată». Același lucru îl crede și slavul de 
sud despre Vile. 


Marian, Înmormântarea [la români], p. 469. 
Ibid., p. 469. 
l. Neniţescu, op. cit, p. 533. 
Voronca, op. cit., p. 507. 
Krauss, Slavische V[olks]f{orchung), p. 149. 
Wuttke, op. cit., p. 359. 
Wuttke, op. cit., p. 112; 29 seq. 
Voronca, op. cit., p. 509 seq. 
Théopraste, Caractères, trad[uction] par La Bruyère. 


OoN AUN= 


SUPERSTIȚIILE POPORULUI ROMÂN 173 
SUPERSTIȚIILE POPORULUI ROMÂN _ _ _ _ _ _ > 


Pentru aceea, el le nurneşte numai One (lele, acelea); aşa cum numim și noi 
Şoimanele: (Ele), Iele, sau Dânselel. 

În Lesbos, se crede că dacă pe la nămiezi ai să treci peste făgașe, nu trebuie 
să vorbeşti nimic, ci să zici numai în taină: «Fie, ca lisus Hristos să împrăștie şi 
să învingă toate relele!». Se crede că aceste ținuturi sunt locuite de duhuri necurate“. 
La nămiezi, când toată firea se odihnește - pe marea căldură - și zeii se odihnesc, 
nu trebuie să-i tulburi. În Vâlcea, când un vânător dibaci nu poate înemeri vânatul, 
sau când i se sparge ţeava puștii, zice că animalul după care a tras, a «avut pe 
dracul», că n-a fost «lucru curat». 

La români, femeile își fac vrăjile lor cele mai înfricoșate, cu ajutorul diavolului. 
Ele «scot» pe drac (din baltă) și-l trimet în diferite misiuni infernale. 

Tasso vorbește în opera sa, Ierusalimul liberat, - de un vrăjitor straşnic care 
dispunea de draci ca de nişte sclavi?. 


* 


Alt duh necurat este Zmeul, care, după fantazia poporului, are forma de balaur 
înaripat, și se pogoară pe coș (hom) în timpul nopții, chinuind mai cu seamă pe 
fete şi pe femei, - «bântuindu-le», ca să zicem cu expresia proprie. Eliade Rădulescu 
a urzit o frumoasă poezie pe motivul credinței în zburători: 


«...Vezi, mamă, ce mă doare și pieptul mi se bate, 
Mulţimi de vinețele pe sân mi se ivesc, 

Un foc se-aprinde-n mine, rācori mă iau pe spate, 
Îmi ard buzele, mamă, obrajii-mi se pâlesc. 

la pune mâna, mamă, pe frunte... ce sudoare! 
Obrajii... unul arde și altul mi-a răcit! 

Un nod colea m-apucă, ici coasta rău mă doare. 
În trup o piroteală de tot m-a stăpânit» 


La germani, găsim corelativul zburătorului nostru în Feuriger Drache (Wuttke), 
care are aceleași caracteristici ale zmeului nostru. 

Iată o poveste franceză despre zburători: 

«Zburătorii chinuiau toată noaptea două fete bătrâioare care zadarnic se încercaseră 
să-i gonească cu multe mătănii și talismane. 

Într-o seară, ele stropiră cu agheasmă toată casa, ușile, ferestrele, căminul și 
apoi se culcară. Noaptea, sosiră zburătorii cu chip de tineri nebunatici, dar apa cea 
binecuvântată îi arse. Atunci, ei luară niște brazde și le aruncară, una câte una, pe 
coș, în cămin și, coborându-se cu băgare de seamă, merseră pe aceste brazde până 
ajunseră la patul fetelor, bântuindu-le și cântând: „Nu e totul binecuvântat! Nu e 
totul binecuvântat!“ Această poveste din Haute-Bretagne ne arată că credința în 
zburători există și la francezi. 

Bulgarii, după relatările lui Dozon, cred că zmeii, - cuvântul e același și la noi 
și la ei — au femei și copii și că iubesc și femei de pe tărâmul nostru, dar mai 
ales fete. Adesea ei le fură, prefăcându-se în vânturi sau nouri’. 

După credința poporului român, zmeii sunt foarte grași. Se povesteşte că mai 
demult niște oameni au simțit că zmeul se aciolează într-un ciulpan€ (ciolpan). 


Krauss, Volisglaube, p. 102. 
Georgeakis, op. cit., P- 342-343. Cf. Teocrit, Idile, |, 15; Ovidius, Fast/ele], IV, 781; Lucan, Farsalia. 
III, 423. 
Op. cit., Il, 1. 
Sébillot, op. cit, p. 135, tomfe] 1. 
Dozon, Chansons poplulaires] bulgares, p. 337. 
Copac bătrân care s-a uscat și stă încă în picioare în mijlocul livezilor, străjuindu-le cu măreția lui. 
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S-au dus, l-au găzduit și când a venit zmeul în scorbură, i-a dat foc ciulpanului 
și până să prindă de veste și să zboare, zmeul a și fost cuprins de vâlvătăi. Din 
scorbură se ruga de ei să vie să-l scape, dar ei n-au răspuns nimic, căci ştiau 
«că-i pocește». Dar nici de uitat nu s-au uitat înapoi, ci au ţinut-o coardă către 
Sat. (Așa se întâmplă cu toate spiritele rele: te strigă, însă nu trebuie să le răspunzi, 
că «te poceşte».) 

Această credinţă o avem comună cu slavii de sud. A doua zi au găsit osânza 
zmeului cursă pe-o faţă de arie, și groasă ca săpunul. 


* 


Spiridușii sunt, după credința poporului nostru, niște drăcușori mici, pe care îi 
au cu ele unele babe și vrăjitoare, și se servesc de ei la facerea vrăjilor. Cu 
spiridușul se fac toate farmecele, se aduc călare ibovnicii la iubitele lor și se 
tămăduiesc bolile. Mai demult, toate babele aveau pe spiriduși; azi, mai arar îi au2. 

Despre un om care este priceput la multe, despre un om care iese din orice 
încurcătură, se zice că parcă «are pe spiridușul»! 

Despre ţigăncile ghicitoare cu ghiocul se crede că în ghiocul lor au un spiriduș 
care le spune tot ceea ce au de ghicit. 

Credința că oamenii pot avea legături cu spiridușii, o găsim și în Haute-Bretagne?. 

«Ferice de servitoarea care are un spiriduș în mâneca sa: casa-i va fi măturată 
în toate zilele, fără ca ea să se ostenească; pâinea va fi frământată, clătitele vor fi 
făcute, fără ca să pună mâna... Dar pentru a dobândi bunăvoința și serviciile acestui 
duh mofturos și cu toane, trebuie să te porți foarte îndatoritor cu el, și cu prea 
multă atențiune». 


* 


Șoimanele, Ielele, Dânsele, Sfintele, Ale-Sfinte. Toate aceste nume sunt date, 
prin eufemism, zânelor acestora răutăcioase și năbădăioase; după cum în vechime 
li se zicea Furiil[or], «Eumenide», zeițe binevoitoare; iar ebreii numeau cu «Adonai» 
(Domnul meu) pe straşnicul Iahvè, - ca să-l mai îmblânzească. Aceste zâne sunt, 
după credința poporului român, în număr de 3 sau de 9, umblă pretutindenea 
cântând și jucând. «Zâzotele» cântecului lor le auzi adesea, în timpul nopții, pe 
gunoaie, sau pe la nămiezi, când se odihnește toată lumea. Cică au viers frumos 
de tot, viers ca de fată mare, și când cântă, parcă trag la borangic, așa de fnunos 
şi de lin mai cântă, Unuia sau uneia care cântă bire i se zice: «cântă ca Ăle-Sfinte», 
«ca Şoimanele€ ». Zânele acestea sunt îmbrăcate în alb de sus până jos și se scaldă 
în izvoarele apelor, dar rătăcesc și prin umbroasele și tăcutele păduri. Ciobanii au 
de multe ori prilejul de a le întâlni. Se spune că unii din ei, mai chipeși, s-au dat 
în dragoste cu ele, iar alții le-au și putut păcăli. 

Sunt foarte de treabă cu cine nu le calcă pe coadă, dar cine le supără ce-și-ce, 
a păţit-o; îl pocesc îndată, îi iau ba o mână, ba un picior, ba tot trupul. Și toate 
or mai avea pe lumea asta leacuri, dar de «şoimăneală» n-am auzit să se fi mai 
zviduit cineva: sapa și lopata, vorba de demult. Să nu cumva să te culci noaptea 
pe arie, că lor pe arie le place să-și întindă hora, şi cum te-au găsit în meleagurile 
lor, te și pocesc: ele nu știu multe... 


Dozon, op. cit., p. 154 seq. 

Șezătoarea, an. II, p. 249. 

Sébillot, op. cit, tom[e] l, 132. 

În Mehedinţi: ca milostivele (eufemism pentru Şoimane). 
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La bulgari, găsim nişte duhuri răufăcătoare, analoage cu lelele noastre. La ei 
aceste duhuri se numesc Samodivas: trei surori care umblă tot dănțuind și le place 
să se scalde în ape şi în izvoare. În credințele populare bulgare, aceste zâne sunt, 
de cele mai de multe ori, duhuri necurate și răufăcătoarel. 

Din acestea vedem că lelele noastre și Samodivele bulgare au oarecum notele 
caracteristice a trei feluri de zâne ale mitologiei păgâne, greco-romane: a Naiadelor, 
a Nimfelor, a Oreadelor (Driadelor). 


* 


La slavii sudici se crede că gunoaiele sunt locul de adunare a duhurilor necurate. 
De aceea oamenii, când «se duc în poiană», - pe niște astfel de gunoaie - ca să 
fie scutiţi de felurite poceli, pe care le dau cu îmbelșugare Ielele, țin în gură, în 
tot acest timp, o bucată de pâine și prin aceasta se crede că puterea pocelelor și 
a vrăjilor este nimicită. 

Tot la slavii de sud se crede că Ciuma se poate îmbuna cu daruri. De aceea 
când bântuie ea, se pun pe gunoaie vase pline cu lapte, pentru a se astâmpăra 
urgia ei. Și sarea constituie un dar foarte plăcut pentru duhurile cele răufăcătoare?. 

Această credință despre duhurile necurate care își au sălașul lor pe gunoaie, ne 
aduce aminte de credinţa vechilor inzi brahmanici care credeau că bhûtas, adică 
spiritele rele (rakshas) mergeau să-și caute hrana pe grămezile de gunoaie?. Româncele 
opresc pe copii să umble prin gunoaie, că îi pocește, îi ia din Ale-Sfinte. Era și 
firesc şi logic ca tot același om care a dat ființelor spirituale protivnice lui, drept 
sălaș, întunericul cel plin de groază, tot același om, tot aceeaşi mentalitate să le 
dea aceloraşi fiinţe gunoaiele, drept locuri unde să-și poată agonisi hrana lor, după 
ce le dăduse, cu fantazia lui, înfățișarea cea mai respingătoare. Tot ceea ce este 
mai bun și mai frumos, omul l-a dat, l-a atribuit închipuiților lui prieteni; toate 
păcatele şi defectele propriei sale firi, tot ceea ce este mai urât, mai nesuferit, toate 
scăderile lui, le-a aruncat în spinarea unor ființe închipuite, închipuiţi vrăjmași ai 
lui. 

Siameziid, ca și germanii, ca și noi românii, cred că duhurile cele mai necurate 
(lelele) își caută hrana lor pe gunoaie. La români, se mai crede că în locul pe 
unde joacă lelele, nu mai creşte iarba și cea care a fost, se usucă, «se arde ca de 
brumă». Așa spun oamenii care au văzut urma jocului Șoimanelor. Tot ei mai cred 
că apa adusă noaptea, pentru ca s-o poți bea, este bine să sufli de zrei ori pe 
deasupra ei sau să tomi din ea de trei ori în foc, căci altfel «te pocește». 

Același lucru îl cred și germanii. În această plăcere a unor duhuri de a se 
scălda în izvoare, parcă am găsi caracteristica vechilor Ondine cântătoare și Yrăjitoare, 
care, după credinţele populare, înnebuneau pe toţi care le vedeau în apă”. 

Englezii cred că în locul în care au jucat lelele, iarba nu mai dă. Acest lucru 
ni-l face cunoscut și Bulwer-Lytton, în romanul său, Mémoires de Pisistrat Caxton. 

La Drăgaică, cum și în ziua de Probejenii, 6 august, se adună de pe câmp și 
de pe deal sânzenii, adică bălării de toată mâna, și anume: coada zmeului, apărătoare, 


Dozon, Chans/ons] popl[ulaires] bulg[ares], p. 148, 153. 
Krauss, Volksglaube, p. 68, 71. 

Valee Poussin, Le Brahmanisme, p. 22-23. 

Revue] des trad[itions] populaires, an. V, vol. V. 

Wuttke, op. cit., p. 74. 

Ibid., p. 293. Cf. Rād[ulescu]-Codin, Sărbători, pag. 74. Cf. Sébillot (H[aute]-Bretagne), tome XXII, p. 
305-307. 

7 Cf. Preller, op. cit., p. 349. 
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buruieni de lipitură, de babițe, mușețel, avrămeasă, lipan, brusture, iarbă mare, 
împărăteasă, leuștean și odolean. Sânzeniile sunt împotriva Ielelor. Ielele se tem de 
aceste sânzenii, de aceea în cântecele lor se tânguiesc astfel: 


«Dacă n-ar fi avrămeasă, Usturoi de samulastră, 

Muşețel şi împărăteasă, Toată lumea-ar fi a noastră!!» 

Odolean și leuştean, (Adică pe toată lumea am poci-o). 
* 


Rusaliile țin o săptămână întreagă. Nu se lucrează nimic în casă, nici chiar pe 
câmp, căci «Rusaliile astea sunt sfinte» și te pocesc, te înnebunesc..., «te ia din Rusalii». 

«Ce, mă? Eşti luat din Rusalii?» - i se zice unuia care-i cam pe-o ureche. În 
multe părți, se crede că lelele cu Rusaliile sunt tot una. Rusaliile cântă frumos și 
joacă în anumite locuri: la puțuri, fântâni, pe la cruci, răspântii, prin poiene ș. a. 
Ele pocesc pe aceia care ar asculta la cântecele lor, ori ar privi la jocurile lor, 
luându-le la unii gura, po și amuțindu-i; la alții, înţelenindu-le mijlocul; altora, 
mâinile ori vreun picio Împotriva lor este usturoiul și pelinul care se poartă la 
brâu și la ureche, tot timpul cât ţin Rusaliile. Nebunia și înnebunirea pe care poporul 
nostru o atribuie Rusaliilor sau Ielelor, ori dracilor, slavii de sud o atribuie tot unor 
duhuri necurate: Vilelor”. În Evul Mediu se atribuia dracilor. 


* 


Fetele mai micşoare (codane) și leneșe sunt speriate cu Joimăriţa, o slută de 
femeie urâtă de mama focului, despletită și cu dinții rânjiți, care - după credința 
poporului, foarte înrădăcinată în bătrâni, - vine și toacă degetele acelor fete la care 


ea, în noaptea de Joimarit, o mai găsi cânepă netoarsă. 


* 


Ciuma este socotită de poporul nostru, - ca și toate celelalte boli, - ca un duh 
necurat, ca o ființă cu o existență aparte. Tot ceea ce imaginația fertilă a poporului 
a putut născoci mai hâd, mai slut, mai înfiorător, ca înfățișare omenească, totul s-a 
pus pentu a face figura Ciumei cât mai de temut. Dar imaginea ei, care stă 
întunecată, ațipită în suflete, se deşteaptă și mai infiotatoare, când flagelul ei bântuie. 
În județul Iași se crede că Ciuma se arată în haine albe$. 

„La popoarele sud-slavice credința în o așa ființă este destul de pronunțată 
[Ciuma morija, Ciuma omorâtoare]. Dar nu numai la ei, ci și la toate popoarele 
Europei, - de la cele mai îndepărtate colțuri ale Greciei și Spaniei, până sus la 
Islanda - toate povestesc despre înspăimântătoarea Ciumă, — ca un ecou al trecutelor 
ei pustiiri. Despre acestea au scris mult și bine Grimm și Panzer$. 

Serbia, atâta timp cât bântuie Ciuma, nu i se zice pe numele ei propriu: 
«Kuga», ci se numește pentru a se mai îmblânzi («Kuma», cumătra) 7. Popoarele 
sud-slavice cred că figura Ciumei este mâncată toată de cancer, este nămiloasă și 
slabă, uscată. Pieptul îi este negru tăciune. Ea mănâncă inimile oamenilor. 

Popoarele primitive sunt, în general, popoare silvice. 

Codin și Mihalache, Sărbători, p. 74. 

Codin, Sărbători, p. 68. 

Krauss, Volksglaube, p. 92. 

Codin, Sărbători, p. 45. 

Șezădloarea, an. VIII, p. 102. 

Krauss, Slavische V/olks]florchungen], p. 88, 89. 

Ibid., p. 91, seq. (Krauss, Slavische V(olks]florchungen]). 
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Vilele, la slavii de sud, nu sunt altceva decât pailetele copacilor care lucrează 
în afară de ei, este antropomorfizarea spiritelor pădurii!. Ele formează, sub o numire 
generică, un întreg neam mitic, pentru care noi avem numiri felurite: Zâne, Şoimane, 
Ursitori, Fetele-Câmpului, Fetele-Codrului, Joimarițe, Năluci, Muma-Pădurii? ș. a. 
În credințele poporului nostru, toți arborii au duhurile lor. Dacă duhul este bun, 
poţi să tai copacul fără frică; însă dacă duhul este rău, copacul este «un lemn rău», 
cu care nu este bine să clădeşti o casă, căci acel lemn îţi va aduce pe cap numai 
nenorociri, copiii nu vor trăi ş. a. Această credință o are și poporul francez, o 
aveau și anticii în Dryadele şi Hamadryadele lor. La dalmaţieni, la germani ș. a. 
socul se crede că are sufletul lui și cine îl taie este pocit, sau moare pe loc. 

Vilele sunt locuitorii înălțimilor celor mai mari, pe care slavul de la sud le 
iubește. 

Slovenii cred că Vilele locuiesc pe arie. Ele sunt și duhurile proteguitoare ale 
agriculturii: la nămiezi, când secerătoarele se odihnesc, ele iau secerile și taie înainte: 
într-o jumătate de ceas ele taie mai mult decât seceră o secerătoare o zi întreagă. 
Pentru Vile, ca genii ale cerealelor, se lasă netăiate câteva fire de grâu, pe câmp”. 
Acelaşi lucru se observă şi în Vâlcea, și nu numai la câmp, dar și în podgorii și 
grădini. Când se culeg roadele, se mai lasă câte ceva, se lasă de sămânță, sau se 
lasă rodul și este credinţa că, dacă nu vei lăsa rod, pomul se va supăra şi nu-ți 
va mai produce. Tot așa și cu câmpul. Acestea par a fi o rămășiță a cultului 
Pomonei şi a zeiţei Ceres. 

La francezi, când se culege inul, se lasă câteva fire pe câmp. 

La vechii ebrei, se lăsau iarăși câteva fire de cereale, atunci când se făcea 
strângerea lor de pe câmp, 

Iată ce citim în Levitic:4 «Și când veţi secera voi semănăturile pământului vostru, 
să nu seceri de tot laturile țarinei tale, nici spicele căzute din secerișul tău să nu 
aduni. Și în via ta strugurii să nu-i culegi de două ori (să faci bobiţătură, pobârceală), 
și boabele cele căzute să nu le culegi în via ta...» 

La walloni, se lasă necules ultimul fruct al unui pom, pentru ca el să rodească 
și pe viitor 

La germani, se crede că un pom tânăr se face roditor, dacă atunci când se 
culege i se lasă câteva fructe, care vor sta pe crengi, până vor cădea de la sineS. 

Slavul de sud, când se face secerișul, împletește o cunună de spice, și o lasă 
pe câmp, în cinstea Vilelor. Cine fură această coroană, îi va merge rău”. 

Familia aceasta de duhuri o găsim, sub diferite numiri, — la toate popoarele. 

Așa, la slavii de sud: Vile; la ruși: Ljesije și Rusalka; die Holzleute și Moosleute 
în Germania de mijloc, Franconia și Bavaria; die wilden Leute în Eifel, în Hessen; 
die Waldfrauen şi Waldmânner în Boemia; în Tirol: Fanggen, Fänken; romanicele: 
Enguane, Diale; danezele: Ellekoner, suedezele: Skogsnufară etc. 

La bulgari, Vila se numeşte Samovila. Ea se înfățișează deosebit: în general, 


1 Reprezentarea ei ca atare o găsim la croaţi, sloveni, sârbii de Ost, la bulgari, ruși, români, maghiari. (Cf. 
Krauss, Volksglaube, p. 56). La maghiari (recte, săcui), numele csuma e luat de la români. Vezi: Revezs, 
Nagy Lexikona. 

2 Dacă românii au pe Muma-Pădurii, siberienii au Craiul Codrului, care este, ca și Muma-PâAdurii, chintesența 

sluţeniei, urâţeniei. (Cf. Korolenko, Nuvele siberiene, p. 10-11.) 

Krauss, Volksglaube, p. 78, 79, 81. 

19, 9. Cf. Idem, 22, 23. 

Monseur, op. cit., p. 20. 

Wuttke, op. cit., p. 400. 

Krauss, op. cit., p. 8l (Volksglaube). 

Ibid., p. 69, 71. 
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se crede că e de o frumuseţe orbitoarel; sunt parte femeiască, subțiratice, au și 


aripi, pe care noi nu le vedem, și de aceea umblă ele așa de uşor. Vilele se 
aciolează prin munţi şi prin nuci, sau se adună la răspântiile drumurilor. Ele se 
înfățișează acoperite de lungul lor păr, sau cu un giulgiu alb ca de mireasă, mai 
des acoperite cu frunze de copaci“. 

Adesea, Vilele păzesc vite sălbatice și domestice. 

De cutează cineva să ucidă un astfel de animal, îndată este pocit. Altele sunt 
păzitoare și stăpâne ale izvoarelor, sunt urmașe ale vechilor Naiade. Dacă un râu 
este lângă un pom, Vila pomului este și Vila râului. Această credință este un 
împrumut pe care slavii l-au făcut de la germani”. De aceea, trebuie să le dai o 
vamă pentru a putea să bei apă din acel râu. Unele izvoare au ajuns la reputaţia 
că au apă omorâtoare, tot din acest motiv. Cel ce a suferit poceli pe urma lor, se 
crede că a păţit-o, fiindcă a tulburat, când a luat apă, - copiii Vilelor, care se 
scăldau; sau fiindcă ele au înveninat apa cu felurite buruieni otrăvitoare. Zânele 
apelor sunt, mai cu seamă, trei surori. Unde calcă piciorul lor, iarba rămâne 
nerourată (neînrourată) și se cunoaște, aşadar, locul în care ele au horit. Pe 
tulburătorul păcii lor, Vilele îl pocesc: îi iau mâinile și picioarele, sau îl săgetează, 
cu arcurile lor, drept în inimă, așa că pe loc și moare; ori îi iau mințile. 

Dacă de la munte se coboară cineva bolnav, se crede că s-a întâmpinat cu 
Vilele, și că l-au pocit. Adesea ele strigă pe muritori, dar ei nu trebuie să se uite 
înapoi, nici să le răspundă ori să se lase ademeniţi de glasul lor, care-i cheamăt. 
Aceeaşi credinţă şi același sfat ţi-l dă și superstiția românească. 

În Suedia, se crede că cel ce calcă pe iarba călcată de Elfi (în danțul lor), - 
este pocit fără întârziere. În Scoţia şi Islanda, se crede [că] de îndată ce ai văzut 
Elfii, ai și fost pocit, ori săgetat «de moarte». 

Vilele au și ele favoriți, pe care îi recrutează mai cu seamă dintre păstorii cu 
chip frumos, ca al lui Endymion. Credinţa aceasta este aproape la toate popoarele 
Europei. Dozon, în opera sa, Chansons poplpulaires] bulgares, are un cântec popular 
bulgar, în care este vorba despre căsnicia unui muritor cu o Samovilă. Cu Vilele, 
se crede că poți să intri în legătură, dacă le ajuţi în nevoile lor. 

Recunoștinţa lor e foarte mare: îți sunt mulțumitoare toată viața lor5. 

Se povestește că un păstor umbri cu o ramură de copac pe un copil foarte 
frumos, care adormise în mijlocul pădurii. 

Era un copil de Vile. Drept răsplată, Vila, mama copilului, - îl dărui pe cioban 
cu voinicie, frumusețe şi noroc 

Chiar și astăzi, în popor Tenomenele naturii sunt privite ca fiind însuflețite. Așa 
la slavii de sud’, pe timp de furtună și grindină se scot afară toate instrumentele 
de tăiat: securi, sape ș. a., pentru ca duhul (vrăjitoarea) care însuflețeste grindina, 
să se taie în ele. 

În Vâlcea, se înfige în pământ o secure, atunci când începe să «bată piatra», 
să dea grindina. Pe aiurea, se înfige în pământ o sapăs. Îndată ce înfigi sapa sau 
securea în pământ, încetează grindina. 


Compară expresia noastră populară: «frumoasă ca o zână», sau: «parcă e picatăy» (de sus). 


1 

2 Krauss, Volksgl[aube], p. 72, 74, 77. 

3 Ibid., p. 85, 87. 

4 Krauss, Volksglaube, p. 91, 92. 

5 lbid., p. 102. 

6 Krauss, Slavische V/olks]/lorchungen], p. 82. 

7 Ibid., p. 103. 

8 Șezătoarea, an. ll, p. 194. La nemți, se înfige o secere sau un cuțit, în care se rânesc, se crede, vrăjitoarele, 
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Volvura (vârtecușul) este un joc al Ielelor sau al strigoaicelor, - după credinţa 
slavilor de sud. 

E rău să intri în jocul lor. Și ca să te convingi că într-adevăr joacă Ielele, 
strigoaicele, sufletele de vrăjitoare — arunci în volvură un cuțit: ele au să se ia la 
ceartă pentru cuţit şi ai să-l vezi, în curând, plin de sânge. Sébillot spune că în 
Haute-Bretagne se crede că volvura este lucrul dracului, care o împinge cu coamele 
lui?. La români, se crede că volvura este isprava dracului şi că trebuie să te fereşti 
din calea ei. Dacă te-a apucat fără de veste, e bine să scuipi de trei ori pentru a 
scăpa de orice rău din partea Necuratului?. 

Întrebuințarea securii împotriva influenţei duhurilor rele, mi se pare a fi un rest 
din vechiul cult al securii. (Se știe că şi descântecul de Muma-Pădurii, de spaimă 
la copii mici, se face cu ajutorul securii). Pe dolmeni se găsesc felurite semne, 
însă cele mai de seamă şi cele mai des întâlnite sunt acele ce reprezintă securi 
gravate sau sculptate și grupate diferit. Acest lucru ne face să credem că un cult 
al securii exista în acea epocă, asemenea cu cel al egiptenilor, grecilor (Pausan[ias) 
X, 14) și al popoarelor din centrul african?. 


* 


După concepțiunea populară, spiritele au o altă corporalitate decât oamenii; dar 
în celelalte privințe sunt identici cu ei: mănâncă, beau, au familii și copii, pot să 
fie rănite şi chiar omorâte (Cf. Wuttke, & 47). 

Această credinţă că duhurile pot fi omorâte se găseşte și la greci, la groenlandezi, 
la cei din Guinea, la insularii din Figi ş. a. La grecii modemi, într-un cântec (apud 
Passow, No. 514) se spune cum a fost omorâtă o stafie (orotyeio) într-o luptă cu 
viteazul Gianis. Asemenea credinţă întâlnim și în Irlanda”. 

În credințele populare române, adesea vezi că dracul e păcălit și pus să înlocuiască 
cu degetul său cuiul de la leucă. Zmeilor li se dă foc şi ard în ciulpanii lor, fără 
să mai poată scăpa de vicleșugurile măiestre în care îi prind muritorii. 

Locuinţă tuturor duhurilor este răspântia. Aici se adună Xoxuoc, 'ExOTns. (Teokrit, 
II, 35). Aici vine pezevenghea și vrăjitoarea pentru a-și face vrăjile (Tibullus, I, 
5. 56). 

Cine calcă pe scaldele, murdăriile de la răspântii, se îmbolnăvește. (Petron[ius), 
134, Plut[arh] De superst, 9). 

Împotriva unor friguri care ţin 4 zile se recomanda, la romani, untdelemnul în 
care s-au prăjit broaște la o răspântie (Plinius, XXXII, 13). 

Și la hotare se adună duhurile rele. Românii spun că nu e bine să te culci la 
un hotar, că el e locul dracului şi poate să trăznească Sfântul Ilie pe dracu, 
trăsnindu-te și pe tine”. 

Cei vechi socoteau hotarele ca sfinte şi le credeau foarte proprii pentru a face 
vrăji pe ele&. 


Krauss, Slavische V/olks]/[orchunpen], p. 53-54. 


l 

2 Tome XXII, p. 365. 

3 Tibullus zice: «...ter cane, ter dictis despue carminibus» ~ Vorbind despre magie, de îndepărtări, de vrăji. 
(Lib[er] 1, El/egia) II). 

4 A. Bros, Relig[ions] d/es peuples] non-civilises, p. 286. 

5 Librecht, op. cit., Superstiția germană, (p. 341-342). 

6 Cf. Vergilius, 4en/eis] IV, 609. 

7 [Revista] /oan Creangă, an. IV, p. 183. 

8 Vezi Wissowa, op. cit., vol. 1, 47. 
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Ca să fii ferit de «poceli», când te întâlnești cu un duh necurat, e bine, - spun 
românii, — să-ţi întorci faţa, să nu-l priveşti. Când te strigă, nu trebuie să-i răspunzi. 
Credința aceasta și obiceiul ce se reazimă pe ea le-au avut şi le au toate popoarele. 
Se știe din mitologia greco-romană că Gorgonele împietreau pe muritorul care le-ar 
fi privit în față. De aceea Perseu, în lupte contra lor, nu se uită la ele, ci le vede 
chipul reflectat pe «oglinda» scutului său. 

În India veche, era oprit ca la plecarea cu mortul să te uiţi înapoi și EEF 
oprire o observau și cei ce se întorceau de la rugul pe care arsese mortul’. 
Serbia și Naxos se crede şi se procedează la fel ca la vechii indieni. 

Tot aşa și în Saxonia. În Armenia, se spune că preotul care merge în fruntea 
convoiului funebru, nu trebuie să se uite în juru-i 

Obiceiul de a nu se uita înapoi când se duc cu mortul sau când se-ntorc de 
la înmormântare, îl au și românii”. 

O zicătoare grecească spune: «Când pleci de-acasă, să nu te mai întorci să te 
uiţi înapoi, căci la spatele tău sunt Eriniile»?. 

Deci, când se întoarce cineva şi se uită înapoi — după ce a plecat de-acasă, — 
are să vadă duhurile rele care îl urmăresc. 

La germani, se zice: «Cine pleaca la război şi, pe drum, se mai uită-n urmă, 
n-are să se mai întoarcă din luptă!»5. 

La toate popoarele este oprit să te uiţi în fața zeilor. Minerva i-a luat vederile 
lui Tiresias, fiindcă, fără voia lui, o văzuse scăldându-se în izvorul Hippocren (după 
Apolodor, Propertius și Calimac). 

La romani, când puneau facla sub rugul ce ardea pe răposaţi, îşi întorceau capul 
toţi cei ce luau parte la înmormântare. 

lată ce citim în Infernul lui Dante:7 

«Virgil mi-a zis atuncea: „Tu fața îţi întoarce. Și ochii îi închide, căci, dacă 
vine-ncoace Gorgona, tu lumină în veci nu vei vedea“. 

Duhurile pot fi înșelate de muritori. La nuntă, după cununie, alaiul nu trebuie 
să se întoarcă tot pe același drum pe care a venit, ci pe altul, pentru a «înșela» 
astfel duhurile potrivnice căsniciei care aţin, pline de îndârjire, calea mirilor, - pe 
drumurile pe care au venit la cununie. 

Acest obicei îl au şi românii, și o sumedenie de alte popoare de pe fața 
pământului. 

Duhurile sunt așa de multe, după concepţia primitivului, încât mișună în tot 
universul. Arabul, când aruncă vreo piatră, cere iertare duhurilor (spiritelor) pe care 
le-ar fi lovit. 

De aici nevoia de-a se goni (speria) duhurile care - în marea lor majoritate — 
sunt concepute ca duhuri rele, potrivnice omului. 

Toate popoarele primitive și vulgul popoarelor civilizate cred că zgomotul - în 
genere - poate îndepărta și speria duhurile rele. La români, se spune că zgomotul 


- 


Samter, op. cit., p. 149. (Spiritul mortului, care este conceput ca un duh răutăcios, — ar putea să te «cheme» 
cu el, pe cealaltă lume). 

Ibid., p. 147, 150. 

Vâlcea şi, poate, și aiurea. 

Iamblich [Jamblichos], Prot. 21 (Apud Samter, op. cit, p. 147-148). 

Samter, op. cit., pag. 148. 

Cf. Aeneis, VI, 224. 

Infernul, (trad. N. Gane), Cânt[ul] IX. 

Cf. Samter, op. cit., secţiunea [a] Il-a, Hochzeit. 

Guyau, L'irreligion de l'avenir, p. 57. 
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de clopot îndepărtează duhurile rele ale furtunii, trăsnetului, ale secetei], și goneşte 
Vârcolacii care «mănâncă» luna sau soarele. 

Credința că tragerea clopotelor îndepărtează furtuna și trăznetele, o găsim și la 
cei vechi. lată ce citim în fruntea vestitului Cântec al Clopotului, - de Schiller: 
«Mortuos plango, =- vivos voco, — fulgura frango.» Acesta era, după credința celor 
vechi, întreitul rol al clopotului. 

Chiar și duhurile rele ale bolilor pot fi gonite prin sunetul de clopote. 

Pe vremuri, când ciuma bântuia cu furie, se trăgeau într-una clopotele de la 
biserici, pentru a o goni?. 

În Noua-Guinee, când misionarii creștini au introdus și întrebuințat clopotele 
de biserică, indigenii nu mai puteau de veselie și le mulțumeau că au gonit astfel 
duhurile rele. 

Brahmanii Indiei vestice , trăgeau clopotele, - de câte ori sacrificau zeilor casnici, 
pentru a goni duhurile rele?. 

Dar duhurile necurate se gonesc și prin alte feluri de zgomote. 

La Bobotează - atât în oraşe, cât şi unele sate - se trag focuri de armă peste 
apa sfinţită. 

Tot așa și la sărbătorile naţionale. 

În Moldova, în sec[olul al] XVIII-lea se slobozeau tunurile la Bobotează”. 

La români, la nuntă, a fost și este obiceiul să se sloboadă pistoale și în drumul 
către biserică și după cununie, în drumul către casă. 

Acest obicei, prin care se crede că se gonesc duhurile rele, este nu numai la 
toţi românii, dar și la mai toate popoarele pământului’. 

În jud[ețele] Vâlcea, Romanați, Mehedinţi (și, poate, și în celelalte) la lăsatul 
de sec (post) este obiceiul să se sloboadă arme de foc, în mijlocul bătăturii, (curții), 
pentru ca postirea să fie netulburată de ispite venite de la duhurile rele. 

În vechime, se da cu pistolul pe coş (hom) în sus, pentru a feri casa de 
bântuielile zmeilor ș. a. (Vâlcea, Romanați). 

La macedoneni, când ies mirii de la cununie, se dă cu pușca și se poruncește 
lăutarilor să cânte€. 

În Sparta, la moartea regilor, se trimiteau crainici în toată Laconia. Pretutindenea 
femeile băteau în căldări”. 

Luther credea în existența dracilor și socotea că poate să-i gonească cu sunetul 
duios de flaut. 

În Norvegia, se slobod puşti în noaptea de Sânzâene, pentru a se speria geniile 
rele, protivnice agriculturii. Același lucru și tot în același scop se face în noaptea 
Crăciunului și în noaptea Anului Nou. 

Se slobod puști și peste staulul în care se află vite bolnave, - pentru a se 
însănătoși?. 

În Scandinavia, când nu iese unt, se trage un foc de pușcă pe deasupra putineiului 
sau ghiar î în putinei, — pentru a se goni spiritele rele (Elbe), care nu lasă untul să 
iasă’. 


Cf. paragr[aful] despre Fierărit. 
lacobsen, Şase nuvele (Biblioteca de popularizare Samitca, p. 62.; Ciuma din Bergamo). 
Samter, op. cit., p. 63, nota II. 
Cronica lui Gheorgaki (vol. III, p. 316). 
Vezi Samter, op. cit., secţliunea a Il-a], Hochzeit. 
Revista p[entru] Istorie, Arheol[ogie] și Filolog[ie], vol. II, p. 422. 
Herodot, VI, 58. 
Samter, op. cit., p. 39. 
Ibidem, p. 39. 
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În Germania de Nord, țăranii împușcă prin crăcile pomilor - în noaptea Anului 
Nou - pentru ca spiritele protivnice rodniciei, care se aciolează prin ei, - s-o ia 
la sănătoasa. 

În Umbria, norii care aduc grindină se împușcă cu gloanţe tari şi ascuțite. 

Tot aşa se face și în Tirol şi Oberpfalz. Se crede că, împușcându-se norii, se 
omoară vrăjitoarele care îi cârmuiesc pe cerl. 

Alt mijloc prin care poţi să alungi duhurile, este focul. 

La români, este obiceiul ca la 9 martie (40 de mucenici) să se aprindă o cârpă 
cu care apoi se afumă toate leaurile și vitele din curte pentru a fi ferite de rele și 
de șerpi. 

La 17 martie (Sf. Alexe, omul lui Dumnezeu) se afumă grădinile și pomii 
pentru ca să rodească. 

La 25 martie se afumă împrejurul caselor și grădinilor cu pomi roditori2. 

Femeile vâlcene spun că «pa'ntuneric» (noaptea) când se duc la tămâiat, cu 
căţuile pline de jăratic, n-au frică de nici un duh necurat. 

Românii, în Vinerea Patimilor, după ce ies de la biserică, se duc fiecare cu 
lumânarea aprinsă până acasă, dacă nu se stinge, ocolește cu ea de trei ori casa, 
pentru a fi ferită de trăsnete, de foc și de boli-. 

În Vâlcea, la facerea gropii pentru mort, o femeie se duce cu o căţuie cu 
tămâie și «dă» (tămâiază) peste locul ales de gropari. 

De altfel, gonirea duhurilor prin ajutorul focului o cunoșteau și indienii vedici 
și brahmanici. Originea cultului ce se dă, de atâtea popoare, focului, stă în însăși 
credința comună că el gonește duhurile rele care mișună pretutindeni. 

La vechii indieni, la nuntă, un brahman azvârlea în văzduh beţișoare sau săgeți, 
zicând aceste cuvinte: «Eu sfredelesc ochiul duhurilor care foiesc împrejurul acestei 
mirese». 

Alt mijloc superstițios de a goni duhurile, este scuipatul (saliva). 

În toate credințele populare el ne este înfățișat ca unul care nimicește orice 
înrâurire nefastă a duhurilor rele. 

La romani, se scuipa când se încălța încălțămintea piciorului drep”. 

Tot la romani, se credea că scuipatul fereşte de deochi. Se scuipa spre epileptici, 
fiindcă se credea că astfel se pot goni demonii. La români, în asemenea cazuri, se 
scuipă, de trei ori, în sân. 

Plinius susține că dacă scuipi în gura unui șarpe, îl omori. 

La romani, scuipatul se întrebuința în medicina babelor, ca vindecător al bolilor 
la om și la dobitoacef. 

Obiceiul întrebuinţării scuipatului în descântece de boli l-au păstrat și românii. 
Copiii sunt scuipaţi de, trei ori, sau se ung cu scuipat la buric ca să nu se deoache. 

Migne” și Chesnel ne spun că cei vechi scuipau în sân de trei ori, când ieșeau 
din casă, pentru a nu fi deochiaţi. 

Romanii și cartaginezii, înainte de a ieși din casă, își scuipau, în încălțămintea 
piciorului drept, pentru a fi feriți de ochi răi (deochetură, deochi). 

Locuitorii Perului au și astăzi această superstiție. 

Ibid., p. 40. 

Elefterescu, Cartea Neamului, an. l, p. 62, 63. 
Ibid., an. |, p. 71. 

Oldemberg, Religion d[u] Veda, p. 271. 
Plinius, XXVIII, 38. 

Cf. Wissowa, op. cit., vol. 1, 88. 

Vol. Il, p. 760. 

Dictionnaire d[es] superst[itions], p. 248. 
Laisnel, vol. 1, p. 304. 
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Copiii walloni scuipă pe pământ, când se iau la întrecere, în jocurile lor, pentru 
ca adversarii lor să nu câștige. 

Același obicei este și la copiii românilor când se joacă la «turcă», la bile ş. a. 

Dar de nimic nu se tem duhurile mai mult ca de fier, oțel. 

Japonezii pun pe cadavrul morţilor o sabie goală pentu a îndepărta duhurile 
necurate“. 

Am văzut că românii înfig câte un ac în trupul celui bănuit că se va face 
strigoi, pentru a-i zădărnici încercările de a se metamorfoza în mâncător de inimi 
omenești. 

În Turcia, se pune pe pântecele mortului un cuțit. În Silezia, se pune în sicriu 
o secure grea, pentru ca spiritul mortului să nu mai aibă putere să facă rele3. 

La masuri se pune o secure pe pragul ușii peste care se trece cu mortul, - tot 
în același scop?. 

Francezii aruncă în «volvuri» (vârtecușuri) şi în mijlocul furtunii — cuțite ascuţite, 
pentru ca duhul rău al acestor vânturi să se taie în ele. 

La români, mirele își pune la brâu un cuţit pentru a fi ferit de orice vrăji ce 
s-ar arunca asupra lui și asupra miresei. 

În dascantesele «de deochi», duhul rău al bolii este alungat și prin suflarea în 
faţa bolnavului”. 

Tot la români, se crede că peste apa adusă la fântână - în timpul nopţii - e 
bine să su/li şi să tomi de trei ori în foc din ea, pentru a nu fi «şoimănit», pocit. 

La romani, se credea că suflarea în frunte este vindecătoare în caz de guturai, 
tusef. 

1. Monseur, p. 93. 

2. Lafcadio Hearn, Totenfeier in Japan, [în revista] Zukunfi, 1906, No. 30 (apud Samter, op. cit., p. 
45). 

; 3. Samter, op. cit., p. 46. 
4. lbid. 
5. Cf. Joan Creangă, an. IV, p. 82. (Un descântec «de deochi», cules din com[una] Gorunești, jud[eţui) 


Vâlcea, de C. M. Popescu, seminarist). 
6. Plinius, XXVIII, 60. 


CAPITOLUL XXIX 


Bolile, descântecele 


Am auzit odată o poveste, pe care vreau s-o istorisesc acuma. Cică Moartea 
nu se încumeta să dea piept, să răpuie un om voinic. Și când se tot câina ea că 
e slabă, iată că se întâlnește cu Frigurile. Își dau bineţe, ca prietene ce erau, și 
Frigurile întreabă pe Moarte de ce este așa de amărâtă. Le spune ea Moartea 
tărășenia, iar Frigurile îi ziseră: «Să vii să-l iei după o săptămână, ţi-l punem noi 
bine!...». Și Frigurile s-au ţinut de vorbă... și calea Morţii a fost netezită și ușurată. 

Bolile, ca şi moartea, sunt concepute de poporul nostru ca duhuri răutăcioase 
și pizmătăreţe pe viaţa omului. Acest lucru se poate vedea foarte bine din povestea 
pe care am spus-o. Bolile pun stăpânire pe trupul și pe sufletul omului și îl 
chinuiesc. 

Acest lucru se vede și mai clar la epileptici (îndrăciți), aceștia au, se crede, un 
spirit rău suprapus spiritului lor, — care este în stăpânirea spiritului celui rău. Această 
credință o au mai toate popoarele orientale. În antichitate, epilepsia era semnul unei 
urgii divine, și adunările poporului (comiţiile), la romani, erau dizolvate de drept, 
când unul din cei prezenţi era lovit de spasmuri epileptice. Acest fapt a dat epilepsiei 
numirea de «morbus comitialis». Această întâmplare era socotită ca o rea prevestire 
și nu se putea spera nimic fericit de la hotărârile ce s-ar fi luat în asemenea 
împrejurare. Suetonius ne spune despre Caesar: 

«Comitiali quoque morbo bis inter res agendas correptus est.» 

În Evul Mediu se credea că epilepsia este o uneltire drăcească, înjghebată de 
Satan împotriva lui Dumnezeul. În ziua de azi se crede tot aşa cum se credea în 
Evul Mediu. 

O groază nebună [îi] apucă pe toți câţi văd pe un epileptic, atunci când acesta 
are accese de boală: ei au conștiința că se află nu în fața unui bolnav care merită 
toată îngrijirea noastră, ci în fața unui duh necurat. De aceea, li se face părul 
măciucă! 

Printre numeroșii agenți ai principiului rău, — principiu care se găsește în orice 
religiune, — printre aceștia sunt și bolile, zeii patologici, cum sunt numiți de Grasserie, 
adică acei ce prezidează la diferitele boli ale omului. 

În Noua Zeelandă, durerea de cap are un zeu, Toyu. Acesta locuieşte în fruntea 
omului; Mako- iki, zeul şopârlă, care prezidează la durerile de piept; Rugomai, 
zeul ofticei?. La Roma; pe lângă Esculap, zeul vindecării, medicinii, — era zeița 
Febris, zeiță a frigurilor paludice. Perşii aveau un zeu care personifica frigurile 
scarlatinei?. 

La slavii de sud, bolile sunt concepute ca niște duhuri vrăjmașe omului, care 
își aleg ca sălaș trupul omenesc, și acesta, fie pentru un timp mai scurt, sau pentru 
unul mai lung. Uneori, ele rămân în trupul omului până la moartea luit. 


Lubomirska, Le Préjugé sur la Folie, Bloud, Paris. 
Grasserie, op. cit., p. 251. 
Ibid., p. 113. 
Krauss, Volksglaube, p. 41. 
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Indienii atribuie boala, și acuma, ca și în vechime, sălășluirii unui duh necurat 
în trupul omenesc. La germani, boala este tratată adesea ca o pluralitate: 77 sau 
99. Frigurile, podagra, care sunt la un moment dat stăpâne pe un om, sunt numărate 
cu numere divizibile cu 11, - numere ce se găsesc și în Vedele indice. Bolile sunt, 
deci, privite ca ființe și sunt tratate în consecință. 

Este credința că bolile se pot arunca în sarcina arborilor. Se leagă de ei niște 
zdrenţe luate din hainele bolnavului, sau se bagă într-o scorbură și se înțepenesc 
aici. Acest metod este întrebuințat mai cu seamă la friguri și la negi (negei). 

Pomii, arborii pe care se aruncă bolile omenești, sunt mai ales acei fructiferi, 
dar și stejarul și socul. O credință analoagă descoperim în Vede. Durerea de dinţi 
se vindecă astfel, - după credinţa poporului german. Cineva, care nu-i înrudit cu 
suferindul, - sau chiar şi cel ce suferă, scoate o așchie subțire din partea de 
miazănoapte a trunchiului unui pom; apoi o bagă în dintele bolnavului, până dă 
sângele, pe urmă vâră iarăși pana cea însângerată în locul de unde a scos-o, — de 
pe trunchiul arborelui, - și o potriveşte așa de bine, încât să fie cu putință vindecarea 
rănii pomului?. Cu vindecarea pomului, trece și durerea de dinți. Indianul care se 
căsătoreşte cu o văduvă, pentru a împiedica funestele consecințe pe care poporul 
le atribuie acestor uniri, aruncă blestemul său pe un arbore expiaton. Pomul se 
crede că se usucă absorbind toate relele. 

După Bemoni, la Veneţia, pentru a se scăpa de friguri, bolnavul se duce la un 
pom, îl leagă și îi zice de trei ori pe nerăsuflate: «Aici te pun, aici te las, ma duc 
să mă plimb!» Frigurile încetează, iar pomul dacă e fructifer, nu mai rodeşte?. 

La vechii egipteni, chiar medicina fu animistă, în sensul că doctorii nu căutau, 
de cele mai multe ori, decât biruirea și gonirea din corp a duhului care producea 
boala. Boala era pentru ei o stăpânire a unui spirit rău; vindecarea era scoaterea 
din stăpânire a Ani cel rău. Când bolnavul cădea în luptă, aceasta însemna 
moartea individului’. 

Tot cam așa se credea și la vechii ebrei. 

Si la români se crede că bolile se pot arunca în spinarea pomilor, arborilor. 

Vâlcea, se descântă de epilepsie, în modul următor. Descântătoarea ia cu ea 
fâșii din hainele bolnavului, unghii și păr din părul lui. Mai ia și ceară și un sfredel 
și se duce cu ele în pădure, unde are să descânte. Când ajunge, face o gaură cu 
sfredelul, într-un arbore, și în gaură pune fâșiile de haine, părul și unghiile; pe 
urmă o astupă cu ceară și cu un dop de lemn. O parte din fâșiile de haine, «toate» 
le pune pe movilele de pe hotar. Cine ar călca peste ele, ar căpăta «boala copiilon». 
Descântecul care însoțește aceste lucrări magice, se ţine sub cel mai strict secret. 

La Cafri, bolile sunt atribuite spiritelor rele care s-au aciolat în corpul omului 
și care trebuiesc puse pe fugă. Tot așa se crede în Antile și la pieile-roșii, cel mai 
bun mijloc este de a vărsa și de a le goni în acest chip. 

În Bucovina, se crede că dacă cel ce are negi (negei) se duce în Joia Mare 
la biserică şi luând cu sine un băț și un cuţitaș, face după fiecare evanghelie câte 
o crestătură pe băț, și iesind, din biserică aruncă bățul undeva, - cel ce îl ridică 
întâi, de acela se prind negiiS. 


Wuttke, op. cit., p. 300, 398. Această credinţă și acest obicei este și la români (Transilvania). 
Ibid., p. 309. 
Gubernatis, op. cit., vol. 1, p. 113 seq. 
lbid., vol. 1, pg. 111. 
Ermoni, op. cit., p. 113. 
Marian, Sărbători[le] [la români], vol. II (Joimari). 
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În Vâlcea, se crede cam acelaşi lucru: dacă crestezi pe un băț atâtea crestături 
câți «negei» ai pe mâini sau aiurea, și dacă arunci bățul, ai scăpat şi de negei. 
Cine ridică și ia bățul aruncat de tine, va lua o dată cu băţul şi negeii. 

Ca şi la vechii ebrei, bolile sunt socotite de români, ca o urmare a vreunui 
păcat. Cât priveşte pe ebrei, Biblia ne dă un lux de probe pentru dovedirea acestei 
credințe. 

Românii au felurite zicători în care se oglindeşte această credință superstiţioasă. 

Se zice despre unul bolnav, sau de către cel bolnav: «Vai de păcatele lui)»; 
«Ce păcate or mai fi şi astea!»; «Păcat de la nouă neamuri» !; «Îşi trage păcatul»; 
- «Ce păcate avusei, Doamne!»; «Tot păcatul își caută vinovatul; «Păcatul intră 
râzând și iese plângând). 

În mai toate descântecele noastre se vede cât de bine s-a păstrat tradițiunea 
numerelor divizibile cu 11, atunci când este vorba de pluralitatea duhurilor care 
pricinuiesc o boală oarecare. 

Este de-ajuns să luăm un singur exemplu: 

Un descântec «de bubă»: 

«Bubă neagră băşicată, Bubă mistreaţă pe os, 
Bubă galbenă, OO 


Cta e di baie aaa Aa eudziă Că cutare te descântă 
Bubă de 99 de feluri, Cu pâine și sare'...» 


Bolile mai sunt socotite și ca săgetări din partea duhurilor necurate. În privinţa 
aceasta și slavii de sud au credinţa comună cu a noastră”. 

Tahitienii, după spusa lui Tylor, atribuie demonilor bolile care bântuie în lume?. 

Descântătorul numără bolile cu număr nepereche, pentru a le îmbuna și a le 
scoate astfel mai lesne din cel bolnav, căci nimic nu e mai plăcut spiritelor, zeilor 
ca numărul fără soț. (mpare gaudet numero deus.) 

În Vedele indienilor zeul care produce febra se numeşte Takman, care mai târziu 
corespunde cu vara (friguri, febră). 

Contra acestui demon sunt îndreptate o mulţime de descântece, fiindcă ştiut este 
că mortalitatea cea mai mare, în Indii, este cauzată de această boală.. 

Într-un descântec de scrofuri (Atharveda, VI, 25) se conjura cele 55 de gâlci 
care vin la ceafă; cele 75 care vin la gât; cele 99 care vin la umăr, - ca să 
dispară, cum pier bășicile lepreis. 

Norvegienii cred că bolile se îmbune[ază]S și se bucură dacă le jertfeşti ceva. 
Când izbucnește o molimă în vite, boala încetează dacă tai cu securea capul unei 
oi’. 

Pentru a putea scoate bolile din om și din animale, este nevoie de o întreagă 
diplomaţie magică. De aceea vracii, descântătorii, magii sunt priviți de popor cu o 
evlavie amestecată cu teamă. 

Bolile sunt, după credința populară universală, — ființe vii, cu voinţă, cu pricepere; 
care simt, ca oricare vietate, plăcere, scârbă, îndrăzneală şi frică, mânie și nevoie 
de liniște, durere și chiar moarte; unele sunt iuți şi înfocate; altele sunt molatice, 


Ispășite de cel ce suferă, cel ce e bolnav. 

Păsculescu, Li/(eratura] pop[ulară], p. 120. 
Krauss, Wolksglaube..., p. 93. 

Librecht, op. cit., p. 322. 

Convorbiri literare, an 1910, p. 372, 380. 

În text: „îmbunesc“ (n. ed). 

Librecht, op. cit., p. 345 seq. 
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dar nici una nu știe altă limbă decât pe a bolnavului. De aceea, descântecul în 
altă limbă nu e de nici un folos pentru bolnav. Bolile, ca fiinţe vii, deși sunt mai 
tari ca omul, totuși sunt slabe de înger. Foarte slabe. Vreau să zic că sunt în 
mintea copiilor: se sper e de tot nimicul, se îngrozesc lesne, se lasă uşor amăgite, 
toate le cred, și cine este stăpân pe descântece și pe vrăji, le poate purta de nas 
cum vrea. 

Toată mulțimea descântecelor, uneori neînțelese, netălmăcite, toată mulțimea de 
acţiuni, care însoțesc descântecul, - toate sunt în același înţeles antropomorfic. [Pe] 
boală, ca şi [pe] străinul pe care vrei să-l alungi din casa ta - sau din curtea ta, 
- o rogi cu buna - când descânţi, îi făgăduiești cine ştie ce, — dar tot lucruri pe 
care nu le are ea; - o ameninţi cu frigarea, cu cuțitul, cu funia de om spânzurat, 
cu mătura, cu fusul: că o vei frige, o vei străpunge, o vei spânzura, o vei arunca 
la gunoi, o vei pune la munca torsului. 

Dacă acestea n-ajută, atunci o baţi, o legi, o chinuieşti, o spurci, umplând-o 
de murdării... până când trebuie să plece. 

În aceste rânduri se cuprinde întreaga esență a descântecelor şi exorcismelor, 
cu care se îndepărtează bolile. 

Exorcismele, descântecele noastre se aseamănă perfect cu ale vechilor indieni, 
ale ermanilor? şi ale altor numeroase popoare. 

i India, se crede că zeii patologici, bolile, se pot trimite, prin descântece, nu 
numai asupra unui individ, ci şi asupra familiilor. Acelaşi lucru se crede şi la 
germani (cf. Wuttke, $, 397; 642) şi în insulele Sandwich? 

La români, se crede că prin vrăji se pot trimite nu numai boli asupra unui om, 
dar chiar și moartea (Așa este descântecul de «punerea cuțitului», în județul Vâlcea 
şi aiurea la români). 

În cele mai multe descântece românești, bolile se trimit în locuri «unde cucoșul 
nu cântă», unde «popa nu toacă», nici fata nu joacă; ceasul rău este trimis «în 
curţile Burtului» și «la Jidance». La indieni, boala era trimisă, - în descântece, — 
la o femeie din casta Sudra. 

În descântecele franceze, albeaţa este trimisă în ochii de broască, iar romanii, 
— prin vocea inspirată a lui Horatius, - trimiteau războiul, - care aduce lacrimi, 
foame, mizerie şi ciumă, - la perși, la britani?. 

Strămoșii noștri, romanii, avean o mulțime de descântece pentru alungarea bolilor. 

În [operele] scriitori[lor] lor ni s-au păstrat câteva fragmente de literatură 
populară și superstițioasă, din care putem vedea perfecta asemănare dintre medic na 
băbească a lor şi meşteşugul descântecelor noastre. 

Împotriva pociturii (reumatismului), Varro recomandă următorul descântec: 

«Ego tui memini, medere meis pedibus, 
Terra pestem teneto, salus hic maneto! 


(Hoc ter noviens cantare jubet, terram tangere, jejunum 
despuere)y$. 


Bătrânul Cato recomandă vrei feluri de descântece pentru scrântituri”. 


1 Albina, (revistă), Bucureşti), an. VII, p. 749 seq. 

2 Cf. Convorbiri Literare, 1910, p. 372 sea. 

3 Librecht, op. cit., p. 345-346. 

4 Cf. Convorbiri Literare, an. 1910, p. 374, 375. 

5 În text: „scriitorii“ (n. ed.). 

6 Varo, De re/bus] rustic/orum], l, 2, 27. «Mi-aduc aminte de tine, vindecă-mi picioarele, boala sd o 
cuprindă pământul, sănătatea să rămână aici (în picioarele mele). (Acest descâniec să se repete de rrei ori 
nouă, să se atingă pământul scuipând pe nemâncare)». 

7 M. Cato, De re rustica, 160. 
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Plinius! spune că cei ce vindecă bubele, umflăturile cu rozetă («reseda»), să 
adauge și următorul descântec: 


«Reseda morbis reseda, 
Scisne, scisne, quis hic pullos egerit? 
Radices nec caput, nec pedes habeant!»2. 


* 


La vechii indieni, se credea că timpul cel mai prielnic pentru vrăji și descântece 
este noaptea până la miezul nopții sau până în zorii zilei. 
Locurile cele mai nimerite pentru d pantat se credea că sunt: cimitirele, pădurile, 
râurile, răspântiile şi locurile necultivate?. 
La toate popoarele indo-germanice s-au păstrat mai acElăași credințe și datine. 
Poporul român nu constituie o abatere de la această regulă. 
.. Historia] Nlaturae], XXVII, 106, ed. Weis. 
5 «Rozetă, astâmpără boala, 
Știi tu, știi tu, cine-a scos aici pui? 
Râdăcinile să n-aibă nici cap, nici picioare! 
(«Acest descântec să se repete de trei ori şi tot de atâtea ori să se scuipe.») 
(Cf. Revista p/entru] Istorie, Arheol/ogie] și Filologie, VII, 193-228). 
3. Convorbiri Literare, 1910, p. 381. 
4. A se vedea mai multe despre simbolism și analogie în medicina (terapeutica) babelor descântâtoare, 
- în revista Albina (București), an. VIII, nr. 12, și nr. 9 și 19, precum și în an. VII, nr. 10 - articolele 
semnate de poetul nostru G. Coșbuc. 


CAPITOLUL XXX 


e A 


Deochiul, culoarea roşie in 
superstiție 


Toate popoarele, și cele moderne şi cele vechi, au crezut și cred că privirea 
ochilor are o putere magică și periculoasă, care nu se poate înlătura decât numai 
prin niște ceremonii particulare. Această credinţă în influența pe care o poate exercita 
ochiul, credința în deochi, se urcă în vremurile vechi până la indieni. Ea este 
răspândită în Scoţia, Britania, Franța, Portugalia, Spania, Polonia și, mai cu seamă, 
în Italia. Napolitanii pun cel mai mare crezământ pe jettatura. La romani, Plinius 
ne vorbește de vrăjitorii ilirieni, a căror privire ameţea pe om, ba putea să-l și 
omoare. El crede că acei oameni aveau câte două pupile în fiecare ochil. Romanii 
numeau deochiul: zurpicula res sau fascinus. 

Vergilius ne spune că poporul roman credea în influenţa rea a ochilor, în deochi. 
În Ecloga INÈ, v. 103, citim următoarele: 


«Nescio quis teneros oculus mihi fascinat agnos!» 
(Nu ştiu cine mi-o fi tot deochind mieluşeii!). 


În Poloponez, la turci, se crede de asemenea în deochi. Tot așa în Abisinia, 
în Arabia, în Asia Mică. La francezi, deochiul este numit mauvais oeil, iar germanii 
l-au botezat: das Beschreien. 

La germani, pentru ca copilul să fie ferit de deochiare, se înfășoară, când e să 
se boteze, cu un postav roșu-. 

La români, se crede că mai toți care au ochii verzi și sprâncenele îmbinate, 
deoache nevoie-mare - când stau și privesc mai mult timp o fiinţă sau un lucru 
și nu zic apoi: «Să nu-i fie de deochi!», scuipând! de trei ori. Se poate deochia 
tot ceea ce este frumos, atrăgător. 

Simptomele deochiului sunt: somn zbuciumat sau insomnie, dureri de cap, dureri 
de inimă. Se pot deochia nu numai oamenii, dar și vitele, care, fiind deochiate, 
încep să tânjească;, păsările deochiate se mușcă (ciupesc) una pe alta; stupii se 
pustiesc de albine; pomii se usucă ori capătă uscături; laptele nu mai dă unt ș.a.m.d. 
Ca să le scapi pe toate acestea de deochiat, se recomandă să le pui fir sau ţop 
roșu. Deochiul nu rezultă numai din simpla privire a celor cu ochi deochetori, ci 
şi din laudele pe care ei le fac unor ființe sau unor lucruri. În Vâlcea, se crede 
că deoache acei ce s-au născut cu tichie pe cap. Aluatul când este deochiat nu 
mai «crește», ci «dă îndărăb»5. În Germania, se recomandă, ca atunci când duci 
1 Marian, Nașterea la români. 

2 Cf. Catullus, VII, Ad Lesbiam: 
«Tam basia multa basiare, 
Vesano satis et super Catullo est 
Quae nec pemumerare curiosi 
Possint, nec mala fascinare lingua“. 


Cf. Verg[ilius], Eclog/a] VII, v. 28. 

Wuttke, op. cit., p. 367. 

4 Scuipatul prezervă și de duhurile rele, şi de influențele nefaste. Tot la români, se crede că copilul ce se 
înțarcă de douā ori deoache tot ce vede. (/oan Creangă, revista, an. Il, p. 212). Cf. Revista p[entru] 
Ist[orie], Arheol [ogie] şi Filologie, vol. VII, p. 117. 

5 Vâlcea; cf. Voronca, op. cit., p. 229. 
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un vas de lapte, - fie plin, fie gol —, să-l legi cu un şorţ pe deasupra, pentru că 
altfel, cei ce deoache pot să-ţi deoache și vaca și să-i ia şi mana . 

Tot la ei se crede că dacă pui sare în putinei, laptele pe care-l baţi nu mai 
poate fi deochia?. 

La francezi, se crede că ești ferit de deochiat, dacă ai soc împrejurul casei, 
dacă te imbraci în haine pe dos, iar untul, dacă pui câteva boabe de sare în 
putinei?. 

Pentru slavii de sud, unul dintre cele mai rele spirite este duhul care se manifestă 
în deochi, care are influenţă fie prin reaua privire, vrăjitorească, fie, mai ales, prin 
vorbirea într-un ceas rău. Slavul de sud numește acest spirit: urok, deochi. Spiritele 
rele ale deochiului aparţin ochiului rău, vrăjitoresc, ca și cum ar fi o emanaţiune 
a lui. Această gândire, credinţă, este tot așa de veche ca şi omenirea. Sunt unii 
oameni care, fără voia lor, au o privire fermecătoare. Oamenii cu trup frumos au 
să sufere multe în urma deochiului, ba poate să li «se tragă» și moartea. Ca să 
împiedice deochiul, trebuie să se imbrace rău, să-şi ascundă, cum vor ști, tot ceea 
ce ar putea atrage privirile. E de ajuns ca cel ce deoache să zică în sine: «A! ce 
frumos, sau ce frumoasă este!» - şi deochiul e gata! 

Casele care sunt deochiate când sunt noi, pot să se dărâme. Copiii sunt cei 
mai expuşi să fie deochiaţi. Contra deochiului li se leagă la gât coajă de molifi. 
Dar și firul sau ţopul roșu, ori haina roșie feresc de deochiat”. 

Când un copil are insomnie, sau are somnul zbuciumat, sau e bolnăvicios, sau 
se tot vaită de cap, sau n-are foame, sau ţipă adeseori, atunci se zice că a fost 
deochiat. O femeie chemată să-i descânte, afundă în apă nişte cărbunași. Cu apa 
în care a înecat cărbunașii, spală fața copilului şi îi dă să şi bea din ea. În cărbuni 
crede poporul că tot mai este o urmă din sufletul copacului și acea urmă poate fi 
întrebuințată cu succes la feluritele descântece și vrăji, la tămăduiri şi la aflarea 
viitorului”. 

La sârbii din sudul Ungariei, oasele de câine nu se aruncă, ci se păstrează, 
îngropate la loc sigur, că sunt «bune» de deochi la copiiS. 

Carnoy și Nicolaides” povestesc că o vie care a fost deochiată în Asia Mică 
a fost bătută, în aceeași zi, de o aşa de strașnică grindină, încât nici praful nu se 
alese de multul ei rod. Butucul viței pe care-l privise deochetorul, nu mai produse 
nimic, șase ani de-a rândul. 

Prezervarea copiilor de deochi se face în Asia Mică punând nămol, tină pe 
fruntea cea frumoasă a copiilor. Acest lucru este identic cu benghiul nostru și 
«benghiul» care se obișnuiește în Peloponez. Toate au de scop urâţirea, sluţirea 
obiectului sau ființei frumoase, pentru a nu mai putea atrage privirile rele, deochetoare. 

În Vâlcea, pentru ca copilul [sic] să nu fie deochiat, i se pune scuipat la buric. 
La romani, doica ungea cu scuipat fruntea și buzele copilului, pentru a-l feri de 
ochii răi8. 

Deochiul, ca și toate celelalte boli, este socotit de români ca o fiinţă, ca un 
spirit rău. 

Următorul descântec, ca și multele altele, ne îndreptățește susținerea noastră: 


Wutike, op. cit., p. 420. 

Ibid., p. 423. 

Sébillot, op. cit., tome l, p. 268 seq.; 282. 

Krauss, Slavische V[olks]}/[orchungen], p. 65. 

Krauss, Volksglaube, p. 41-54 passim. 

Ibid., p. 147. 

Op. cit., p. 344 seq. 

Persius, II, 31-34 (apud Marian, Naşterea [la români], p. 96). 
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«Fugi, deochi, dintre ochi, 
Fugi, deochetură, 

Că te-ajunge vânt din gurā'. 
Fugi, deochiat, 

Ca te-ajunge vânt turbat. 

Fugi, deochi, dintre ochi, 

Că te-ajunge soarele, 

Și-ţi taie picioarele, 

Fugi, deochi, din faţa obrazului, 
Din zgârciul nasului, 
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Din grumazii gâtului, 

Din crierii capului, 

Din splină, din inimă... 

Și sā ieşi şi să te duci, 

Că eu cu gura te-am descântat, 
Cu mâna te-am luat, 

Şi-n vânt te-am aruncat, 

SA rămâie (cutare) curat, luminat, 
Ca floarea câmpului, 


Ca roua dimineţii... ”». 


La Lesbos, când se vede un pom încărcat de fructe, se scuipă de trei ori, 
pentru ca să nu se deoache. 

Se crede că sunt oameni care deoache cu ochiul lor cel rău tot ceea ce este 
frumos şi plăcut. În antichitate, credința în deochi era foarte răspândită. 

Cuvântul «6doxavoc», în greaca clasică, însemna: acel ce arunca un farmec, o 
vrajă, cu ochii săi. 

D[omnu]l L. Amaud a cules o mulțime de exorcisme întrebuințate în Grecia 
contra deochiului” (6aoxava). 

Se crede, în Grecia, că o neizbândă a unei afaceri, frigurile, cearta între doi 
prieteni - toate sunt datorate deochiului. 

Și vechii ebrei aveau, pe cât se pare, credinţa în deochi“. 

De credinţa aceasta ne vorbește și Theocrit (/dile, IV). Polifem, pentru a nu fi 
vrăjit, scuipă de trei ori în sân. 

Se crede că cineva a fost deochiat, dacă este indispus; ţâţele unui animal care 
au fost atinse de cine știe ce boală, foile unui pom fructifer care cad, se îngălbenesc 
- se zice că au fost deocheates. Amelineau spune că mamele egiptene, pentru a 
îndepărta deochiul, își lasă copiii, — chiar și acuma, - în cea mai dezgustătoare 
murdărie, așa ca nimenea să nu-i mai privească cu jind. Egiptencele, când se 
privesc în oglindă, pronunță cuvintele magice, pentru a nu se deochea singure. În 
India vedică, frica de deochi stăpânea poporul și Rig-Veda, sfătuind pe femeie la 
virtuțile casnice, îi recomandă, înainte de toate, de a nu privi cu un ochi fatal către 
bărbatul său. Credinţa în deochi este foarte răspândită în «Cerescul Imperiu» - 
scrie Van Brandt, ministrul Germaniei în China. Scuipatul se crede, în multe părţi, 
că este prezervativ. Pitre spune că talismanul cel mai putemic contra deochiului 
este fierul, orice formă ar avea el. 

În Vâlcea, se descântă de deochetură, de deochi în modul următor. Se ia o 
oală nouă, se umple cu apă şi în ea se aruncă atâţia cărbunași aprinși, câte sunt 
persoanele bănuite că au deocheat. Dacă cumva vreun cărbune se coboară la fundul 
oalei, asta însemnează că persoana, - pe numele căreia s-a aruncat cărbunele - a 
deochiat. În timpul acesta, baba descântă de deochi; pe urmă, bolnavul care suferă 
de cap şi «moare» de la inimă, - este stropit cu apa în care s-au stins cărbunii 
și mai și bea din ea. Așa se face şi la oameni, și la vite. Aceeași acţiune purificatoare, 
aceeași putere alungătoare de duhuri şi de influenţe rele o găsim și la cei vechi 
în apa în care se stinsese un tăciune de foc. Așa în Caracterele lui Teofrast, într-o 


Suflarea, care goneste duhurile cele rele. 
În jud[eţul] Vâlcea, când i se descântă cuiva de deochi, i se su/lă din când în când în față. 
Vezi: Echos d'Orient, an. XV, nr. 96, p. 385-386. 
Cf. Moise, V (Deuter [onomul]), c. 28, v. 54-56. 
Georgeakis, op. cit., p. 343-345. 
Nicolay, op. cit., p. 238-239. 
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notă explicativă, citim: «o apă în care se stinsese un tăciune (cărbune) luat de pe 
altarul unde se ardea jertfa, se numea apa lustrală; purificatoare. Ea se afla într-un 
cazan la poarta templului și credincioşii sau se spălau singuri cu ea, sau îi spălau 
preoții». 

Descântecul de deochi este la fel - cu cel citat — și la aromâni?. 

Cărbunele revine adesea și în magia slavilor de sud. În Bosnia, regiunea 
deluroasă, se ghicește cu cărbuni, dacă un bolnav se va însănătoși, ori de va muri. 
Vrăjitorul ia doi cărbuni aprinși: pe unul îl numește moarte, iar pe celălalt viață. 
Pe aceşti cărbuni îi pune într-un vas și toarnă apă peste ei. Dacă se întâmplă și 
cade la fund «cărbunele viață», moare bolnavul, şi viceversa. Dacă pică amândoi, 
e cumpănă. În Mehedinţi, dacă împărtășirea, - pe care o pune preotul într-un 
pahar cu apă, - cade la fund, atunci bolnavul e ca și «dus după lumea asta», 
femeile încep să ţipe disperate și bolnavii, mulți poate, au murit numai din cauza 
acestei frici superstițioase. Dacă fărâmitura de «grijanie» şade plută pe faţa apei, 
atunci pe faţa tuturor «răsare soarele»: bolnavul are să se «pună pe picioare». 

Copilul, mai cu seamă, se crede că poate chiar să și moară din cauza deochiului. 

În descântecul de deochi intră următoarea acţiune divinatorie. Se topește o bucată 
de plumb și se toarnă într-un pahar cu apă. Plumbul, răcit în mod brusc, formează 
- zice-se - o figură cu chip de om. 

Dacă figura va fi cu capul în sus, e semn că copilul va scăpa de deochi, va 
trăi, de va fi cu capul în jos, copilul va «da ortu». În lipsa plumbului, se poate 
întrebuința și ceară galbenă”. 

În Africa (Abisinia) credinţa în deochi e foarte mult răspândită. Un om mai de 
seamă, când vrea să bea ceva, pune pe un servitor să-i ţină înaintea ochilor o 
pânză, pentru ca să-l apere astfel de ochii cei răi (deochetori)5. 

Ebreii cei habotnici își acoperă mâncarea și o scot bucată cu bucată, pentru a 
nu fi deocheaţi. 

Ei cred că 90% dintre morţi au murit de deochi și numai 10% de alte boli. 

Boala deochiului - spun ei, — îţi consumă toate măruntaiele. 

Turcii cred la fel. Pentru asa copiii [sic/] lor să nu poată fi deocheaţi, li se 
pune pe cap o scufie albastrăS. 

Spaniolii au mers și mai departe cu credinţa lor în deochi. 

Migne ne spune că un spaniol avea ochii așa de ageri, încât, — uitându-se fix 
la ferestrele unei case, — putea să-i spargă geamurile. 

Ochii albaștri sunt ochi deochetori, după credinţa celor din județul Mehedinți. 

Copilul, până nu împlinește un an, nu trebuie să se uite în oglindă, fiindcă se 
deoache singur. 

Evreii fac o pată de noroi în fruntea copiilor, pentru a-i feri de deochi. 

Sf. loan Gură-de-Aur vorbește despre același obicei pe care-l aveau mamele 
creștine”. 


Capitolul Superstiţie. 

Cf. Cosmulei, op. cit., p. 15. L Neniţescu, op. cit., p. 531. 

Krauss, Volksglaube, p. 54-55. 

Revista plentru] Istorie Arheologie și Filologie, v[ol]. VII, pag. 151. 

Curios[ites] theolog[iques], p. 147 (apud M. Canianu, Revista p[entru] Istorie, Arheol [ogie] și Filolog[ie], 
vol. VII, p. 115 sq.). 

Chesnel, Dictionnaire d/es] superst[itions], p. 664. 

«Muierile (creștine) pun lut în scâldatoare, apoi doicile şi servitoarele, luând cu degetul din acel lut, 
însemnează fruntea pruncului. Și de ai întreba ce înseamnă această imâld, vor răspunde că prin acea ungere 
alungă deochiul (ochiul râu, pizma şi invidia)». Migne, Encycl/opedie] theolog[ique], vol. 1I, p 879. (apud 
Revlista] pentru] Ist[orie], Arheol[gie], Filolog[ie], VII, 118-119). 
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În Atena, când se miră cineva de buna stare (sănătatea) unei lehuze, aceasta 
trebuie să scuipe de trei ori pe sine Însăși și pretinde să i se zică dimpotrivă: «Cât 
de slabă ești!...». Se mai crede că cine se miră de o femeie sau o fată frumoasă, 
a și iei at 

Cel mai bun amulet contra deochiului este, după spusa grecilor modemi, — 
usturoiul. Când bărbații se îmbracă în haine noi, femeile pun pe furiș într-unul din 
buzunare câţiva grăunți de usturoi. 

Fapt este că la ţară o haină nouă atrage privirile ochilor răi, (deochetori). Dar 
vrăjitorii fug de mirosul usturoiului. Tot în același scop, usturoiul se pune și la 
caice, la gâtul animalelor, în veșmintele copiilor. 

Cercetările în Orient descoperă mereu vechi amulete contra deochiului. 

D[omnu]] Germer-Durand? ne relatează că a găsit la Iaffa un amulet de aramă 
de formă ovală, pe care era făcut un cavaler cu nimb, cu costum ostășesc, lovind 
cu lancea sa, din galopul calului, un personaj feminin, întins la pământ. 

Legenda lui circulară era: Ei ç Beò ç 6 viu TO XOXG . 

Pe cealaltă parte, amuletul acesta are un ochi mare străpuns din partea de sus 
de 3 pumnale, atacat din jos de un ibis, un scorpion, un șarpe și doi lei. Ochiul 
acesta este simbolul deochiului Sc oxavoc sau ðovepó ç 5 pðapó ç. 

Prea puține din superstițiile păgânismului au rămas așa de înfloritoare în Orient, 
precum a rămas deochiul. Amuletul acesta era purtat la gât contra deochiului. 

La greci și la romani, usturoiul fu un talisman contra fascinării (deochiului). 

Deochiul se combate și prin ridicol: mama face pe fața copilului o pată de 
noroi. 

În Corfu, pământul cu care se face acest benghi trebuie să fie rezultat din uleiul 
ce arde în lampă”. 

Dintre toate superstiţiile, credința în deochi este cea mai veche și cea mai 
înrădăcinată în lumea greacă. Un scriitor de talia lui Plutarch îi consacră unul din 
cele mai stranii dialoguri din Quaestiones convivalest și se încercă să explice această 
putere misterioasă dată omului, de a putea adică să arunce, - chiar fără voia sa, 
- farmece, vrăji asupra altuia. 

Credința în deochi a fost constatată în Egipt, la chaldei, la perși. (Grecii, după 
cât se pare, n-au importat această credință superstițioasă). 

Egiptenii, mai cu seamă, aveau o frică nebună de deochi. În anumite zile: 11 
şi 12 Pharmuti, de exemplu, - nu era îngăduit să te oprești şi să te uiți la lucrul 
câmpului. În aceste zile se credea că ochiul omenesc putea să-și desfășoare 
înfricoșatele-i urgii al deochiului. 

Tipul celui ce (celei ce) deoache este, în trăsături generice, următorul: o față 
lungă, osoasă și slabă, piele oacheșă, ochi foarte negri și sprâncene îmbinate, părul 
capului negru păcură” (credință neogreacă). 


Echos d'Orient, an. XV, p. 387. 
Echos d'Orient, IX, p. 129-130; cf. pentru amulete, Echos d'Orient, an. VIII, p. 88, 240. 
Schlumberger în Mélanges d'archol[ogie] byzant[ine], p. 125-129, spune că iarăși a găsit 6 amulete de 
bronz la Beirut. 
3 Aici se observă câ intră în scenă și focul cu colosalul lui rol purificator, alungător de duhuri și influențe 
rele. 
Edition Didot, vol. II, p. 827. 
Echos d'Orient, an. XV, p. 388-389. 
Cf. Maspero, Causeries d'Egypte, Paris 1907, (chaplitre]; La croyance aux jours heureux et malheureux 
chez Egyptiens. 
7 Echos d'Orient, an. XV, p. 390. 
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Se pare că şi scriitorii bisericeşti latini au crezut în deochi. Astfel, în Tertullian!, 
în Ieronim și în Augustin găsim indici despre credința lor în deochi. 

Ca amulet contra deochiului, la români, este obiceiul ca să se lege copiilor la 
gât un săculete (pungă) în care se pun câţiva cărbuni, sau li se atâmă de gât 
usturoi de la Rusalii. Românii leagă o căpăţână de usturoi la coada vitelor pentru 
a nu fi deocheate. În Muntenia, femeile leagă în căpătâiul unei panglici roşii un 
fir de ustoroi. Panglica o leagă la gâtul copilului, pentru a fi ferit de deochi. 
Transilvănenii fac contra deochiului niște talismane în care intră trei fire de usturoi, 
trei de piper, trei de grâu de primăvară, trei de grâu de toamnă, trei boabe de 
tămâie, trei de sare, trei fărâmiţe de pâine, trei bucățele din casa (membrana fetală) 
copilului?. 

Simptomele deochiului, după români, sunt: dureri de cap, căscătură continuă, 
țiuirea urechilor, vărsături, febră ușoară. Cei nervoși slăbesc, li se aprinde faţa, ochii 
li se duc în fundul capului, au slăbiciune generală. Deochiul poate să pericliteze și 
afacerile. De aceea, negustorii români nu-și numără banii decât numai seara, căci 
altfel suma ar fi deocheată și vânzarea ar scădea3. Tot așa fac și jucătorii de cărţi: 
numără banii câștigați tocmai la sfârșitul jocului. 

Negustorii evrei merg și mai departe: ei cred că banii scoși din vânzare și 
nenumărați pot să se sporească (înmulțească). 

Ciobanii nu spun niciodată numărul exact al oilor, pentru a nu fi în primejdie 
să li se deoache turma. 

La francezi, găsim moștenită această credință de la romani. Vergilius zicet: 
«Non ovium curat numerum lupus». 

În Vâlcea nu se spune, mai cu seamă seara, numărul hoarelor (păsărilor de 
curte), purceilor, mieilor ș. a. 

În strânsă legătură cu superstiția deochiului stă întrebuințarea ca talisman - 
contra lui - a feluritelor lucruri colorate roșu. Cu alte cuvinte, vom spune ceva 
despre culoarea roșie în superstiție. 

La toate popoarele, culoarea roşie trece ca un amulet de care se nimicesc și 
duhurile rele și vrăjile cele mai înfricoșate. 

Moaşele din Bucovina - cum naşte femeia - fac un ciucure de lână roșie și 
îl bat, cu un cuișor, deasupra uşii’. 

În Moldova, în asemenea împrejurări, se împlântă în pragul uşii un ac cu o 
stramură roșie. 

În Macedonia, se pune deasupra ușii un fir de aţă albă răsucită cu unul roșu. 
Și la gâtul lehuzei se leagă un asemenea fir format din două vife: una albă și alta 
roșie. 

În Ungaria, la naștere, se ţintuieşte o bucată de postav roșu în pervazul de sus 
al uşii de la odaia lehuzei. Aceasta pentru a fi ferită lehuza de duhuri rele. 

Sârboaica poartă - în timpul sarcinii - pe degetul din mijloc o legătură roșie. 

În Pomerania, lehuza și copilul ei sunt feriţi de vrăji, prin ajutorul unui fir roșu. 

În toată Germania, este obiceiul ca copiilor [sic/] să li se lege o panglică roșie, 
împrejurul gâtului, sau al mâinii. 

Cam aceleași obiceiuri le aveau vechii greci, ungurii și estonii de astăzi. 


1 Tertulliani opera. Edit. Rignault, Paris 1664, p. 181. (De virginibus velandis). (Apud Echos d'Orient, an. 
XV, p. 392). 

Rev[ista] p[entru] Istorie, Arheol[ogie] și Filologie, an. VII, p. 119. 

Un caz analog este citat de Guyau, pentru francezi. (Vezi: L irrelig/ion] d[e] l'avenir, p. 126). 
Eclog[a] VII (apud Rev(ista] plentru] Ist[orie], Arheologie] şi Filog/ie], v. VII, p. 119-120. 

Samter, op. cit., p. 187. 

Samter, op. cit., p. 187-188 (cf. I. Chrisostom, Ep/istola] L, Ad. Cor., 12, 7. 
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În Kamerun-ul de sud, firul roșu este înlocuit cu lemnul roșu, care are aceeași 
întrebuințare ca talisman. 

Se pare că culoarea roșie nu-i altceva decât simbol al jertfei sângeroase, cu 
care popoarele primitive cred că-și ispășesc păcatele sau că îmbunează felunte 
duhuri pe care le socotesc supărate din cauza purtării rele a lori. 

Nouă ni se pare însă că culoarea roșie simbolizează însăși flacăra roșie a focului 
ceresc sau pământesc, - care scapă de toate relele și de toate duhurile necurate. 


La români, mai pretutindenea, coșciugurile se îmbracă în pânză (chembrică) 
roșie. 
La Sparta, cadavrele se învăluiau în postav roșu. Tot așa, la kabiri și în India. 


Culoarea roșie era întrebuințată la înmormântări şi în sec[olul] [al] XV-lea, la 
Florenţa. 


Mortul era îmbrăcat într-o mantie roșie, linţoliul era roșu; cei ce luau parte la 
înmormântare aveau costume roșii. 


Chiar şi la înmormântările papilor se observă acest obicei. La înmormântarea 
lui Leon [al] XIII-lea, după prohodire, se puse peste cadavru un acoperământ de 


mătase de culoare roșie înfocată (aprinsă). Coșciugul de asemenea era roșu cârmeziu 
pe dinlăuntru. 


1 Samter dă o mulţime de exemple de acest fel, pentru a susţine această ipoteză. Vom aminti unele din 
ele. Așa, la arabii păgâni - pe timpul lui Mahomed, - la nașterea copilului se tăia o oaie. Acelaşi obicei 
era și în regiunea Damascului. În regiunea Calcutei, la fiecare naștere se jertfeşte o găină şi cu sângele 
ei se stropește prin casă. În Siria, se jertfeşte - la nunţi - o oaie, înaintea ușii, și mireasa trece peste 
sângele victimei. Același obicei îl au copţii din Egipt (Samter, op. cit., p. 184, 185, 186). 

În locul sângelui, se întrebuințează vopseaua sângerie, roșie. Aşa, la indieni, miresele se sulimenesc cu 
vopsea roșie (cf. Idem, p. 190, 191), în China, la naștere, se pune la patul lehuzei o bucăţică de hârtie 
roşie, pe care se scriu câteva cuvinte magice. Se crede că, prin acest mijloc, li se ia duhurilor rele 
posibilitatea de a se apropia de patul lehuzei (Samter, op cit., p. 90). 

În Moldova, se crede că e bine ca în ziua de Anul Nou să bei vin roșu, ca să ţi se înnoiască sângele 
(Ioan Creangă, an. IV, p. 22). 

În jud[eţul] Vâlcea, femeile nu lasă să se stingă focul din vatră - mai cu seamă în noaptea de Paști. 

În această noapte ele stau, în pielea goală, pe vatră, cu Jocul mare și coc, pentru prosperarea vitelor lor, 
tune plămădite cu roșală (băcan), rămas de la ouă. Aceste turte le dau vitelor să le mănânce. (Aici se 
poate vedea mai bine înrudirea apropiată a focului cu culoarea roșie.) 

În catacombe s-au găsit în morminte ouă roșii, care s-au pus acolo nu numai ca hrană pentru morţi, 
dar și ca talismane împotriva duhurilor necurate și a influențelor lor. 

În jud[eţul] Vâlcea, țărâncile pun la fiecare pat cu «gândaci» (viermi de mătase) câte un ou roșu, pentru 
a feri de deochi pe aceşti hamici și nepreţuiţi lucrători. 

Primăvara, dacă vezi întâi un fluture roșu, are să-ţi meargă bine și ai să fii sănătos tot anul, şi viceversa, 
dacă îl vezi galben (credință românească). 

În jud[eţul] Mehedinţi, mirii sunt legaţi împreună de gât cu o panglică roșie — ca să nu se deoache. 

Țiganilor le place foarte mult culoarea roșie, care - cred ei — îi fereşte de felurite «poceli» (şoimăniri), 
deochi ş. a. 

Vălcenii zic: «Roșu nu se deoache în prăvălie; nici iapa albă în herghelie!» 

La români, panglica pe care se înşiră galbenii trebuie să fie de culoare roşie. Chiar și firul cu care se 
coase galbenul este roșu (amici, mătase). Firul de lâniţă care se petrece prin urechea copilului trebuie să 
fie roșu, pentru că numai astfel îl fereşte de deochi. Tot roşu trebuie să fie și firul de care se atâmă 
galbenii la urechile femeilor. Roşu este și firul pe care își înşiră fetele mărgelele și mărgeanul. 

Aceleași obiceiuri [le] găsim şi la greci (Cf. Echos d'Orient, an. XV, p. 388). 

2 Samter, op. cit., p. 194. Motivul întrebuinţării culorii roșii la înmormântări ni-l dă Varro (Cf. Euripide, 
Orestes, 1. 436; Verg[ilius], 4en/eis] VI, 221). 

«.quare etiam institutum est, ut apud sepulcra et victimae cedantur, apud veteres etiam homines 
interficiebantur... sed quoniam sumptuosum erat et crudele victimas vel homines interficere, sanguinei coloris 
coepta est vestis mortui injici (Interp. Serv., Aen., III, 67, citat apud Samter, p. 191). 

Aici culoarea roşie este simbolizare a jertfelor sângeroase aduse la înmormântări, în timpurile mai vechi. 
În cazul acesta, ipoteza lui Samter are o oarecare consecinţă, deși ea singură, fără ajutorul celei de a doua, 
nu poate explica totul. Deci, trebuie, volens-nolens, ca aici și în cazurile citate să fie vorba de un fel de 
sincretism superstiţios. 
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Culoarea roșie nu s-a mulțumit numai cu domeniul popular — superstițiosl, ea 
a intrat și în domeniul aristocratic. 
Librecht spune că, într-o istorioară chineză, un șnur roșu țărmurea Ge cita în 
care sta împăratul, concubinele lui, miniştrii și marii demnitari ai curții lui?. 
Gnmm ne relatează că, în cântecele populare daneze, se spune că eroii — pentru 
a se face năzdrăvani, pentru a-și păzi coiful și viaţa, — leagă fire de mătase roșie 
în jurul coifului lor. 
Într-o povestire despre lupta dintre francezi și brugeois, citim că aceștia învinseră 
sau a numai datorită faptului că locul ocupat de ei (Brugeois), era înconjurat 
un fir de mătase roșie, care avea șapte noduri, la distanțe egale?. 


a 


l. Aceste cuvinte sunt aproape sinonime: când zici popular, îţi vine în minte superstițios, și 
viceversa. 

2. Librecht, op. cit., p. 306. 

3. Librecht, op. cit., p. 307. 


CAPITOLUL XXXI 


Arborii, pomii 


Pentru poporul român arborele este însuflețit, este locuit de un duh care, de 
cele mai multe ori, este primejdios. În Vâlcea, se crede că unii din copacii pădurii 
sunt sălașuri ale duhurilor necurate, și dacă se întâmplă de tai un astfel de lemn 
rău, îndată te și pocește. Sau, și dacă nu te poceşte imediat, urgia lui te urmăreşte 
pretutindenea: dacă lemnul l-ai întrebuințat la casă, au să-ți moară copiii, sau au 
să ți se întâmple alte nenorociri mari. Se mai crede că arborii sunt și locuința 
zmeilor celor grași. Cum că arborii, pomii, se crede că au suflet, aceasta ne-o 
dovedește şi obiceiul următor. În Vâlcea, când un pom nu rodeşte într-un an, 
stăpânul său ia o secure şi se duce la el, când e încărcat de flori, zicându-i de 
trei ori, în șir: «Faci, ori te tai». De câte ori zice, de atâtea ori îl ciocănește cu 
securea. Astfel crede el că arborele, de frică, va rodi în yiitor. 

Când se fac colaci pentru Sf. Vasile, femeia care-i frământă ia, cu mâna plină 
de aluat, un cuțit și bate (ciocănește) la tulpina pomilor pentru a-i face să rodească 
roade multe! (credință românească). 

La cei vechi era obiceiul următor. Când un pom nu rodea, stăpânul lua o secure 
și se «făcea» că-l taie; un alt om făgăduia, în locul pomului, — că are să se 
îndrepte (are să facă fructe). Se credea că pomul va rodi de fiica tăieri. 

La vechii evrei pare că exista aceeași credință”. 

La slavii de sud, se crede că tot pomul își are duhul lui. Așa, în Grbalj 
(Dalmația) se povesteşte că sub fagii sau stejarii bătrâni se găsesc umbre (suflete). 
Acel ce ar tăia un astfel de copac ar muri pe loc, sau ar rămânea bolnav pe toată 
viaţa. De aceea, dacă cel ce taie vreun copac se teme că va fi un «lemn rău», 
bântuit, ca să scape de moarte sau de boală, taie cu securea, Pe buturuga copacului, 
capul unei găini. Atunci se crede că nu mai păţește nimic. Credinţa că arborele 
este tot ca un om o au și slavii, ca și germanii. Dacă un pom nu face fructe, 
țăranul îl amenință la Crăciun (Serbia, Bulgaria) cu vorbele: «Dacă n-ai să rodeșşti, 
am să te tai!y5. 

Numai când știm că arborele este o ființă cu puteri supraomenești, numai atunci 
ne putem explica, de ce druizii și vechii germani celebrau misterele lor în păduri, 
după spusa lui Tacitus6. La cei vechi știm iarăși de ce cinste se bucurau arborii: 
ei erau închinați diferitelor zeități, așa cum, la români, salcia este închinată Sf. 
Fecioare (Maicii Domnului). Se crede, în Vâlcea, și Ilfov, şi pe aiurea, că e mare 
păcat să smulgi sau să tai salcia. «Cică pe când Maica Domnului căuta pe lisus, 
a dat în cale-i peste un pârâu: și nu era nici vad să-l treacă, și nu era nici punte 
peste el. Și numai salcia s-a aplecat și s-a pus punte peste pârâu, de-a putut trece 
Prea Curata. Și de atunci a blagoslovit-o Maica Domnului și i-a zis: „Să fii 


lon Creangă (revlista]), an. IV, p. 150. 
Geop[ontica] X, 83, i. Cf. Wuttke, op. cit., 668 (apud Wissowa, v[ol] 1, 90). 
Cf. Luca (ev[anghelia lui...]), XIII, 6-9. 
Krauss, Volksglaube, pag. 33. 
Ibid. 
Gubematis, op. cit., |, pag. 72. 
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blagoslovită de-acuma înainte, și unde-o cădea ramură din tine, să se și prindă!“»!. 
Şi de-atunci e salcia așa de sfântă. Altă poveste spune că a binecuvântat-o Maica 
Domnului, fiindcă a făcut umbră de și-a putut adormi copilul sub ea; dar plopul 
a fremătat din frunza lui, şi de-aceea l-a blestemat să-i tot tremure frunza. 

La cei vechi, salcia era închinată Herei. Se poate observa numaidecât schimbarea 
rolurilor. 

Stejarul era închinat lui Jupiter; mirtul era închinat Venerei; frasinul, lui Marte 
(din frasin se făcea coada lăncilor de război); plopul, lui Hercule; cedrul, Eumenidelor; 
palmierul, Muzelor; lui Apollo îi era închinat laurul; Minervei, măslinul. 

Astfel pricepem rostul dumbrăvilor sfinte. 

În Vâlcea, se crede că e mare păcat să pui viță (de vie) verde pe foc: te 
blestemă Dumnezeu. Lemnele verzi când se «ojijesc» (ujijesc) pe foc, când seva 
fierbe la capătul lor și sfârâie, se zice că sunt blesteme asupra celor ce le-au pus 
pe foc. Dacă pui degetul pe acea «apă», te frige, de nu te mai lecuiești. 

În mijlocul unei păduri, zeul zeilor învăţa pe fericitul Budha cele patru adevăruri?. 
În special la greci, era credința că oarecari nimfe locuiesc în cutare sau cutare 
arbore sau pom. Această credinţă făcea ca unii pomi să se taie cu oarecare sfială, 
temere?. Danezii scuipă de trei ori, de câte ori taie vreun arbore?. Albanezii cred 
că fiecare arbore are câte un spirit. Dacă cineva, care deoache, se uită la un pom 
(arbore), acesta se usucă îndată. Această credință superstiţioasă, asa de generală, a 
fost găsită de Schweinfurth, în călătoria sa, și în Africa, la nubieniS. Pădurile sfinte 
fură cele mai vechi temple și putem adăuga că și cele mai adevărate. Să ne amintim 
de lucus, nemora de la romani. Arborii se adorau și în Asiria, în Polonia și Franţa. 
Astăzi chiar se întâlnește cultul lor în toată Africa centrală. La români, se crede 
că socul e buruiană tare, nu-i curat: în el stă Necuratul. Dacă-l mişti, înnebunești 
sau păţești ceva: ologești, mori. Socul are rădăcina ca un cap de om: cu ochi etc., 
el e cap şi vrea «cap» (mori dacă nu-i dai pace). Să nu-l rupi, că te usuci ca 
socul. La rădăcina socului şade Necuratul”. La germani, se crede că pentru a te 
putea apropia de soc, pentru a-i tăia câteva ramuri, trebuie să-l rogi frumos. La 

i, la francezi și la germani, socul se întrebuințează ca talisman, contra vrăjilor 
şi în diferite descântece. 

Alunul este crezut și de noi, ca și de vrăjitoarele scitice, ca foarte prielnic în 
felurite descântece. «Ca să vină mana la vaci, să fie smântână multă, iei, până a 
nu răsări soarele, nouă mlădiţe de alun, din nouă locuri şi opărești cu ele oalele». 

Alunul ocupă un loc însemnat în mitologia noastră populară. 

«Un tânăr aprins de iubire - zice Alecsandri? — e fermecat de vreo Babă-Cloanţă 
ce i-a făcut cu ulcica. 

Acel nenorocit e expus a încăleca pe o prăjină și a se duce prin văzduh, după 
glasul fermecătoarei care, bătând cu o verguţă de alun peste ulcica din vatră, cheamă 
necontenit pe iubitul ei...». 


| După credinţele noastre populare, salcia e apărătorul de trăsnet, e paratrăznet popular (cf. Albina, an. VII, 
p. 199, București). 


2 Gubernatis, vol. 1, p. 75. 

3 O. Habert, op. cit., p. 36. 

4 Gubem[atis], vol 1, p. 111. 

5 lbid., p. 113. 

6 Grasserie, op. cit., p. 123. 

7 Voronca, op. cit., p. 1. 194. Se crede la români că cel ce arde lemnul socului capătă dureri de māsele. 
(I[oan] Creangă, revlista], an. II, 66). 

8 Voronca, op. cit., p. 855. 

9 Poezii populare 2, 9 (citat de Hasdeu, Magnum Etym/ologicum], cuv[ântul] alun). 
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Și nu numai vărguţa babei este de alun, ci tot de alun este și prăjina pe care 
călătorește bietul fermecat, căci el cântă într-o doină: 


«Să știi că eu vin nebun 
Pe-o prăjină de alun. » 


E și mai curios când un asemenea aeronaut încalecă pe o simplă frunză (de 
alun) și totuși lucrul nu e imposibil, - după credințele populare. 


«Poruncitu-mi-a mândra Duce-m-oi ca un nebun 
Să mă duc pân-la dânsa. Pe-o frunzuţă de alun“... 


În jud[eţul] Vâlcea (com[unele] Zăvoeni și Nisipu) fetele se duc la un «hududoi», 
adică la un pârâiaș, fac peste el o punte din surcele de alun, arțar şi scaiete, la 
capătul cărora pun busuioc și răchită, invocând fiecare pe «scrisul» ei: 

«Tu alun, 

Să mi-l aduci ca pe-un nebun! 
Tu arțar, 

Să mi-l aduci ca pe-un căluşar! 
Tu scaiete, 

Sä mi-l aduci ca pe-un erete!» 


Alunul are puterea de a băga în neastâmpăr nu numai pe om, dar și pe păsărica 
care cutează să se încuibe în frunzișul lui: 


«Numai io-s pasăre strină, Că mi-e cuibul lângă drum, 


Nice cin, Pe-o crenguţă de alun!» 
Nice m-alin: 


«Șarpele, fie cât de mare, dacă-l găsește omul încolăcit și-l va descânta cu un 
băț de alun, poate să-l poarte și după gât, și nimica nu-i face.» (Starețul G. 
Teodorescu, Galaţi). 

De aceea, ţăranii în unele locuri (jud[eţul] Vâlcea, com[una] Nisipu) zic că 
«alunul e naşul șarpelui». În descântecul de mușcătură de șarpe, se zice: 

«Vită seacă, Peste garduri aruncată, 


Priseacă, Cu boz, cu alun descântată». 
Cu cinci degete luată, 


(Burada, [Călătorie în] Dobrogea, 274). 


Ca să nu ia cineva «mana» - laptele de la vite, pe alocuri țăranii «îngroapă 
în pământ casa de la vacile fătate întâi, dimpreună cu un fir de mătase și un băț 
de alun» (Râmnicu-Sărat, com[una] Dedulești). 

Măciuca de alun are puteri miraculoase. Un român din Ardeal, furios pe 
ungurimea care-i goneşște pe frații săi, cântă: 

«De-or fi morţi, să mi-i răzbun Ce-i bună de descântat, 


Cu-o măciucă de alun, Și morţii de râzbunav». 
(Alecs[andri] 2, 317). 


Caracterul magic al alunului aparţine unui ciclu legendar răspândit de secole, 
în întreaga Europă, luând în fiecare țară câte o nuanţă proprie. A. Gubematis spune: 
«La verge des magiciens devait être en bois de noisetien» 

Alunul este «picuriu» (pestriţ) la coajă, ca și pielea șarpelui. De aceea - printr-o 
analogie în materie terapeutică - poporul român descântă, de mușcătură de șarpe, 


1 Alecsandri, Poezii populare, 2, 234. 

2 lbid., 2, 371. 

3 Op. cit, vol. Il, p. 240. Cf. Collin de Plancy, Dic//ionaire] infernal: baguette divinatoire (Apud Hasdeu, 
Magnum Etym[ologicum]; cuvlântul) Alun). 
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- cu alun. Se iau trei mlădițe de alun, se pun în apă neîncepută, «aqua virgo», 
și apoi se descântă. 
Din această apă bolnavul bea; apoi se freacă cu mlădiţele de alun, acolo unde 
este mușcat de șarpe, și se spală cu apa descântată. O frântură din acest descântec: 
«Cu bāț de alun te-oi bate, (adresându-se șarpelui) 


Cu băț de alun te-oi omori, 
Cu băț de alun te-oi îngropa!» 


* 


Darea bolilor noastre în sarcina copacilor, pomilor e bazată pe credința că 
sufletele arborilor primesc boala omenească și pătirnesc în locul nostru. 

La germani, copilul bolnav este «petrecut» (trecut) prin spårtura unui copac, 
crezându-se că boala lui rămâne copacului“. 

La walloni, se crede că durerile de dinţi se vindecă, dacă atingi de dinţii 
bolnavului un cui și dacă baţi cuiul într-un arbore. Durerea se crede că dispare, 
pe măsură ce cuiul se afundă în lemn2. 

La slavii de sud, țăranul dăruieşte sufletelor copacilor tot răul, tot necazul vieții 
sale, însă binele și-l opreşte pentru el. Așa, la Sf. Gheorghe, flăcăii și fetele se 
suie în comi și zic: «Ţie, comule: lenea și ațipeala mea; mie, sănătate și câştig!? 
Sébillot ne spune că pe unele locuri este credinţa că unii arbori vindecă bolile. 
Vorbeşte despre un stejar de la «Tertre-Alix», care se credea că vindecă frigurile. 

altă parte spune că un stejar secular, fiind tăiat, a îmbolnăvit cu tremurarea 
mâinilor și a picioarelor pe cel ce îl doborâse la pământ. Fusese un arbore care 
nu trebuia tăiat’. 

Iacuții atâmă daruri în unii arbori. 

În Sumatra, indigenii cred că unii arbori sunt lăcașul spiritelor pădurii - niște 
Dryade în felul lor. 

Aceeași credinţă se găsește şi la popoarele civilizate€. Metamorfozarea oamenilor 
în plante sau arbori: Baucis, tei; Filemon, stejar”; Narcis, floare; Adonis, dediţel; 
la noi, Grui Sânger ș. a. 

De cele mai multe ori, metamorfozarea oamenilor în arbori (arbuști) s-a făcut 
de puteri superioare lor și ca drept pedeapsă. 

Iată ce găsim în Infernul lui Dantes 


«Atunci întinzând mâna, o creangă am cules, 

Cât se poate de mică, de pe frunzișul des. 

lar trunchiul: - „Ce mā sfâșii?!“ în glas mare a strigat, 
„-Oameni fost-am, în trunchiuri acum suntem schimbaţi, 
De-a noastră suferință, de ce nu vă-nduraţi?» 


Erysichthon, fiul lui Triopas, regele Tesaliei, tăie, după legenda clasică?, un 
stejar care era scump zeiţei Ceres. Ne spune legenda că la întâia lovitură a securii 


1 Ioan Creangă, rev[ista], an. II, p. 212; an. IV, p. 55. De băţul de alun nu se teme numai șarpele pământesc, 
ci şi cel ceresc, cel din nori, fulgerul. Cu acest bă dacă ameninţi norii, îi risipești. 

2 Meyer, op. cit., p. 265. 

3 Monseur, op. cit., p. 24. 

4 Krauss, Volksglaube, p. 35. 

5 Op cit., p. 58-60, t. I. 

6 Grasserie, p. 123 seq. 

7 Hiacintul și chiparosul sunt metamorfozări ale oamenilor, făcute de Apollo. Cybela (Rhea) prefăcu pe 

iubitul său Atys într-un pin, — fiindcă greșise, cālcând jurâmântul castitāții. Calomfirul este, după o legendă 

română, un împărat metamorfozat. (Vezi Albina, București, an. II, p. 1. 236). 

Cânt[ul] XIII, (trad[ucere] de N. Gane). Cf. Ovidius, Mer/amorfoze], 11, VII, 30 seq. 

Vezi Ovidius, Metam/orfoze], VIII, XI (vers. 716, 779). 
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un val de sânge! năpădi din rana copacului, țâșnind departe, cum țâșneşte sângele 
victimelor la altare. Din măduva falnicului copac ieşiră aceste cuvinte: 

«Sub acest lemn mă ascundeam eu, cea mai scumpă nimfă a [zeiței] Cere[s?2, 
și murind îţi prevestesc pedeapsa nelegiuirii tale!» 

Zeița Ceres îl pedepsi cu o foame insaţiabilă. 

Bolțile copacilor, lungile și numeroasele arcade ale pădurii și zăvoaielor cu 
atmosferă semiobscură și cu aer îmbălsămat, au inspirat şi inspiră tuturor oamenilor 
acel fior tainic, neînțeles, acel sentiment netălmăcit niciodată pe deplin, care te 
predispune să te pierzi pe sub ele, pierdut pe gânduri, sau să cazi în reverii 
înduioșătoare, de câte ori te poartă pasul prin vechii codri sau prin zăvoaie și lunci. 

De aceea, nu trebuie să ne mire că găsim că un Carol cel Mare proscrise în 
Capitularele sale vechiul obicei de a se lipi de arbori lumânări aprinse pentru a le 
da astfel un cult superstițios?. Oamenii aceia, înfrățiți cu codrul și cu apele, nu 
puteau să rupă deodată cu această «frăție de cruce» arhimilenară. 

În zilele de Paşti, se crede în Vâlcea că, ori mănânci «Paşti» (anafură), ori 
mănânci mugur de salcie sau floare de măr, - este totuna, fiindcă arborii aceştia 
sunt sfinți, mai cu seamă în aceste zile. 


* 


Însuflețirea arborilor în credințele populare este bazată, poate, pe obiceiul plantării 
de arbori pe morminted, sau înmormântării prin păduri. Printr-o ușoară confuzie - 
uşoară mai cu seamă pentru mintea primitivului - s-a părut că tot același suflet 
care se manifestă în acțiunile omului, tot același suflet se manifestă și în arborele 
care creşte așa de frumos la capul celui răposat. Pentru poporul nostru, teribila 
iazmă: Muma-Pădurii vine din codri, atunci când noaptea se lasă peste lume. 
Aceasta este poate o demonstrare că cimitirele își aveau sediul în păduri, la popoarele 
primitive, - popoarele silvice. În Suedia, aproape de Upsala cea veche, tradiția 
aminteşte de un arbore sfânt, care avea veșnic foile verzi. În Scandinavia, arborele 
cel mai venerat era mesteacănul, după care urmau: fagul, frasinul, sorbul. În Norvegia, 
se găsesc şi acuma arbori ziși sfinți, în Danemarca, este socotit ca sfânt fagul”. 

Măceșul și mărăcinii, urzicile, în genere, sunt plante ce trec drept apărătoare 
de duhuri necurate și de descântece, de vrăji. 

La gomâni, se crede eă măceșul este apărător de spirite rele și mai cu seamă 
de Iele”. 

Măceșul se mai pune și în coarnele vacilor, la Mânicătoare (în ajunul Sfântului 
Gheorghe), pentru ca vrăjitoarele să nu le poată lua mana, pentru ca descântecele 
lor să nu le poată atinge deloc”. 

La slavii sudici, se crede că cu mărăcinele, ghimpele de păducel se pot goni 
din juru-ți și vrăjile, şi duhurile rele. În Slavonia, ghimpii aceştia se înfig la uși 
şi la ferestre. Marian în Botanica populară a sa spune că ramurile trandafirului 


1 Se ştie că din rana unor copaci ţâșnește sevă de culoarea sângelui, iar la alții seva este de culoare lăptoasă. 
Ce ecou putemic superstiţios va fi avut în imaginaţia primitivului acest fapt, ne-o spune legenda citat. 
Sălciile, care veșnic par triste, sunt, după legenda clasică, surorile lui Faeton, care, după ce plânseră 4 
luni încheiate pe fratele lor, aruncat de Jupiter din slăvile cerului jos pe pământ, se metamorfoaară în 
acești arbori. 

În text: „a Cererei“ (n. ed.). 

Apud Dupuis, op. cit., p. 32. 

Cf. Verg[ilius], Aeneis, III, 41 seq. 

Rev/ista] p[entru] trad[iții] poplulare], an. IV, p. 21, 22,:23. 

Marian, Nașterea [la români], p. 59. 

Codin, Sărbători, p. 60. 

Krauss, Slavische, V/olks]florchungen], p. 72. 
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sunt bune pentru cei stricaţi de Vântoase (lele) și care, din această cauză, capătă 
amețeli la capl. În Italia, în Grecia și în Asia, măceșului i se atribuia o mare 
putere contra influențelor demonice, din care cauză se și anina el, la nașteri și la 
înmormântări, deasupra ușii din afară, sau se ungeau, atât oamenii, cât și casele, 
cu o alifie făcută dintr-însul. La romani, păducelul era un mijloc de lustraţie 
(purificaţie). 

În Lesbos, se crede că urzica «băşică», înțeapă duhurile care s-ar apropia de 
ea. De aceea, ea se pune în coroanele care se atâmă pe la case, pentru a fi ferite 
de felurite bântuieli?. La slavii sudici, se crede că ghimpele de păducel este contra 
strigoilor și contra prefacerii în strigoi a oamenilor care au murit. La români, se 
crede că bolnavul care nu poate muri trebuie scăldat într-o scăldătoare de lemn 
de spin, pentru a muri uşor“. 

Toate acestea ne arată felul antropomorfic în care primitivul concepe lumea 
spirituală. De antropomorfismul acesta n-au scăpat nici chiar religiunile ceva mai 
înalte si urmef[le] luis se găsesc şi în religiunile sublime. 

. Apud Şäineanu, Studfii) folclorice, p. 101. 
. Georgeakis, op. cit., p. 301, 302. 
. Krauss, Slavische, V[olks]}f[orchungen], p. 124 seq. 


. Ioan Creangă, an. II, p. 66. 
. În text: „de el“ (n. ed). 
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Plantele 


În credinţele populare ale Asiei Mici, Greciei, Scandinaviei, Germaniei de Nord, 
se atribuie usturoiului o putere binefăcătoare. (În zilele noastre, puterea binefăcătoare 
a usturoiului este verificată și confirmată de știința medicală.) Macer Floridus, în 
opera sa De viribus herbarum, ne spune că dacă mănânci usturoi, pe nemâncate, 
ești ferit de farmecele la care ai fi fost expus, când schimbi locul sau când bei 
dintr-o apă necunoscută!. În Sicilia, se pune usturoiul sub așternutul femeilor care 
nasc. În insula Cuba, el este, se crede, un mijloc de a te scăpa de gălbinare. Plinius 
aminteşte de el ca «bun de vrăji de dragoste»?. La germani, este credința că 
usturoiul fereşte de vrăji şi lumea îl poartă ca talisman pentru a fi ferită de cârcei 
ș. a. El se îngroapă și sub prag, tot în același scop?. 

În Lesbos, ca şi la vechii elini, usturoiul se recomandă împotriva deochiului?. 
La slavii de sud, când plânge copilul, în timpul nopții, i se freacă leagănul şi tă pile 
picioarelor cu ustoroi, care apără împotriva vrăjilor şi făcăturilor (făcuturilor)5. 
Serbia, se pune ca amulet la gâtul copiilor un grăunte (căţel) de usturoi. 

Ţăranii se îngrijesc ca să se frece cu usturoi, mai ales în sărbătorile Crăciunului 

și în Câmelegi. Se freacă cu el pe tălpi și pe la subsuori. 

În Slavonia, țăranul și țăranca poartă întotdeauna la ei un grăunte de usturoi, 
pentru ca să fie scutiţi de vrăji şi de farmecef. 

Legionarii romani, când nu aveau cu ei Larii și Penaţii lor, luau nouă căpăţâni 
de usturoi și nouă de mac, le înșirau pe masă și astfel își făceau rugăciunea lor”. 
Vedem de aici, ce mare rol juca usturoiul și în credinţele severului popor roman. 

La slavii de sud, se crede că oamenii care nu mănâncă usturoi în viaţa lor 
sunt strigoi (duh necurat). 

În noaptea S[fântltului Andrei, se mănâncă usturoiul și oamenii se freacă cu el 
pe umeri, pe piept ș. a., se freacă ușile caselor, țâţânile, țâţele vacilor, pentru ca 
strigoii, care se adună atunci, să nu aibă nici o putere nici asupra omului, nici 
asupra casei lui, nici asupra vitelor lui8. 

La români, se crede că usturoiul fereşte de diferitele duhuri necurate, de vrăji 
şi de făcături. Poetul Coşbuc, în bucata Strigoiul, ne arată credința populară că 
usturoiul fereşte de strigoi: 

«Creștinii, câţi nu dorm, cu spaimă cheamă 
Pe maica lui Hristos și-aprind grăbit 
Tămâie și-usturoi pe-un vas de-aramă': 


Ea singură-n căscioară, biata mamă, 
Stă chip înmărmurit.» 


l «Hunc ignotarum potus non laedit aquarum 
Nec diversorum mutatio facta locorum, 
Allia qui mane jejunio sumpserit ore.» 

Gubematis, op. cit., vol. 1l, p. 7, 8. 

Wuttke, op. cit., p. 96, 97. 

Georgeakis, op. cit., p. 301, 302. 

Krauss, Slavische V[olks]florchungen], p. 66. 

Krauss, Slavische V[olks]f{orchungen], p. 66. 

Gh. M. lonescu, /st/oria] Bisericii române, p. 31. 

Krauss, Slavische V/olks]/lorchungen], p. 245. 

Arama, bronzul era socotit și la romani ca izbāvitor de duhuri. Cf. A. Bros, Survivance..., p. 26, Parentalia. 
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În noaptea către Sf. Andrei, noapte în care se adună strigoii, se ung cu usturoi 
țâțânele de la uși, pervazurile de la ferestrele caselor, pentru a fi ferite de vizita 
acestor îngrozitori musafiri. 

La Rusalii, trebuie să porți usturoi la brâu, ba chiar și la pălărie (în Vâlcea, și 
la ureche), ca să nu te «ia din Rusalii». În Vâlcea, usturoiul de la Rusalii se pune 
pe ferestre, pentru a feri casele de duhurile rele. 

Românii din Șchei cred că primăvara umblă Ielele și de aceea copiii umblă cu 
usturoi la ei, sau crestează grăuntele (de usturoi la cap) și se freacă cu el pe frunte, 
pe barbă, pe buci și apoi și-l pun în căciulă și căciula o pun în cap. Dacă omul 
are usturoi la el, lelele nu se ating de ell. Usturoiul este bun și pentru alungarea 
diferitelor boli, - care sunt socotite ca duhuri rele, necurate, de către toate popoarele. 

Așa, la români, usturoiul se întrebuințează în descântecul de Izdat, de Brâncă’, 
de Muma-Păduriií, de apucate ș. a. 

Tot la români, se obișnuiește a se pune seara usturoiul pe fereastră, pentru a 
se îndepărta duhurile necurate. 

La Sf. Andrei, la Sf. Gheorghe, la Duminica cea mare și la Anul Nou se ung 
ferestrele și uşile cu usturoi și leuștean. Ca să nu te deochi, zici: «Usturoi între 
ochi, să nu mă deochi!». Când ţi s-a furat ceva, să ungi iute cu usturoi locul acela 
de unde ţi s-a furat, și îndată vei auzi de cel ce te-a furat$. 

Marian, Gorovei ne spun că între «buruienile» care se dau unei femei ce n-are 
copii, este și usturoiul. Se pun în rachiu nouă fire de usturoi și se lasă acolo nouă 
zile”. Rachiul acesta se dă de băut acelei ce vrea să facă copii. 

Gubernatis aminteşte că între plantele genezice este și usturoiul, — după relatările 
lui L B. Porta. În Transilvania, în Secădate și Săcele, se pune usturoi în gura 
morților bănuiți că se vor face strigoi. Un cântec popular glăsuiește astfel: 


«Ungurean cu suman scurt, De-ţi mănâncă slănina, 
Mogbhior, Mogbhiorlan, De-ţi fă casa pe gunoi, 
Nu ședea-n Moldova mult Și-o freacă cu usturoi, 3 
Și te du în țara ta, Ca s-o aperi de strigoi .» 


Tot la români, pentru ca vacile să fie ferite de vrăjitori, care caută să le ia 
laptele (mana), se ung cu usturoi, pe țâță și pe coadă! 

După credințele poporului nostru, Dânsele (elele, Strigele), care sunt suflete de 
femei ce au făcut vrăji, cât au fost în viaţă, - nu intră în casele în care se găsește 
usturoiul. 

Ele cântă așa: 


«Nup, ciusnup, 
n casa cu usturoi nu mă duc!» 


De aceea, este bine ca în sărbătorile Sâmpietrului, Sf. Haralambie, Andrei, la 
Arminden[i] ș. a. — să se ungă uşorii casei cu usturoi și fiecare om să poarte usturoi! | 


— 


1. G. Pitiș, Obiceiuri populare la românii din Șchei, art[icol] publicat în Convorbiri Lit/erare], an. 1903, 
p. 726-727. 
Tocilescu, op. cit., p. 625 (vol. I). 
Ibid., p. 620. 
Ibid., 4., p. 596. 
Ibid., p. 570. 
Voronca, op. cit., p. 548, 549, 550. 
Marian, Nașterea [la români], p. 24. Cf. Gorovei, Datine la naștere (Minerva). 
Op. cit, vol. I, p. 165. 
RaAdulescu-Codin, Comorile satelor, p. 22. 
10 Șezărtoarea, an. MI, p. 121. 
l1 loan Creangă (revlista] folciforică)), an. VI, p. 145, 147. Cf. an. Il, p. 155-156. 
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(Credință din Dorna-Bucovina). Strigoii!, cât timp sunt vii, nu mănâncă usturoi și 
ceapă. 

La cei vechi se credea că usturoiul are puteri miraculoase și se punea ca 
talisman, la gâtul copiilor. Se mai credea că dacă te freci cu usturoi, șerpii și 
scorpionii nu te pot mușca. Firele de usturoi (fără bulb, căpăţână) dacă le arzi în 
grădină, nu se mai fac omizile. 

Dacă se freacă cu usturoi cesgarele de tăiat via și pomii, se stârpesc omizile 
și celelalte gângănii care îi atacă?. 

La români, se crede că cine fură usturoi, va puți când va muri€. 

Usturoiul e făcut de Dumnezeu și e păcat să-l calci cu picioarele. Copilului 
nebotezat i se pune usturoi sub limbă, pentru a fi ferit de duhurile rele. 

Usturoiul, toamna, numai până la Sf. Dumitru să-l sameni, căci mai târziu de 
vei îndrăzni, vei muri. Usturoiul e cap și cere cap (de om)5. 

În alte părți locuite de români, se crede că usturoiul nu se mai pune după 
Sâmedru, fiindcă mor copiii celui ce-l «pune», 

Plinius ne spune că «în jurămintele lor, egiptenii țin ceapa și usturoiul deopotrivă 
cu zeii». Juvenal, vorbind de acest cult al egiptenilor „pentru ceapă și usturoi, zice: 
«Așadar, zeii egipteni cresc în grădina de zarzavaturi.» 


* 


Pelinul 

În strânsă legătură cu usturoiul și superstițiile legate de el, este, între alte ierburi, 
și pelinul. 

Ca şi usturoiul, pelinul se întrebuințează la Rusalii ca talisman împotriva duhurilor 
și a feluritelor farmece rele. 

În Vâlcea, se freacă cu el blănile patului pe care se pun gândacii, pentru a-i 
feri de diferite boli. 

Pelinul ayoa puteri miraculoase și după credințele celor vechi. 

Așa, Plinius spune că pelinul, vârât în anus, — te fereşte de răni. 

Dacă îl pui sub capul unui bolnav - fără ca el să ştie, — pelinul îl face să se 
liniștească și să adoarmă?”. 


Busuiocul 
Un cântec din Vâlcea glăsuieşte: 


«Dragostea din ce se-începe? 
Vara, din busuioc verde, 
lama, din inel şi bete!» (com[una] Făureşti). 


Deci în erotica poporului român, busuiocul joacă un rol destul de însemnat. În 


1 Oamenii care au să se facă strigoi. 

2 loan Creangă, an. VI, p. 109. 

3  Pallad[ius), 1, 35, 6; Geop/ontica], V, 30, I (apud Wissowa, vol. 1, 58). 

4 Ioan Creangă, an. IV, p. 181. 

5 Voronca, Studii folclorice, p. 156-157. 

6 loan Creangă, an. II, p. 150 seq. 

7 Cf. Albina, București, an. IX, p. 313 seq. 

8 XXVI, 91. 

9 Plin[ius], XXVII, 52 (Vezi mai multe: Wissowa, op. cit, vol. I, 67). 

10 În foarte multe poezii populare erotice revine numele busuiocului și cultul - câteodată tainic - pe care 
țăranul român îl are pentru această floare. 


206 GH. F. CIAUŞANU 


Vâlcea, ca și pe aiurea la români, fetele, până nu pun vreun vârf de busuioc prin 
sân sau prin păr, - nici nu ies la horă («lume»), sau seara, la băieţi (flăcăi). 

Mirosul lui dulce și cu o nuanță de melancolie este un puternic stimulent al 
iubirii. 

Se pare că Cupidon întrebuinţează ca săgeți - la români - vârfuri de busuioc, 
- dacă la clasici întrebuința chiparosul. 

Dar busuiocul, după credințele noastre, are şi alte însușiri miraculoase. Împotriva 
omizilor se afumă grădinile, în seara spre Joimari, - cu busuioc de nouă anil. 

Italienii și o mulţime de alte neamuri cred că mirosul de busuioc provoacă 
simpatie, iubire. De aici îi vine și numele său în italienește: Bacio-Nicola! = 
Sărută-mă, Nicolae! 

În Moldova (şi în Oltenia) când vine preotul cu botezul, în Ajunul Crăciunului, 
fetele iau busuioc din sfâștiocul popei, și-l pun sub căpătâi ca să-și viseze iubitul 
(ursitul)Y“. 


Iarba-fiarelor (fierului). 

După credințele noastre populare, «iarba fiarelon» este o buruiană care crește 
mai cu seamă prin smârcuri, pe lacuri. 

Noaptea, e de culoare roșie ca focul. Această culoare și-o păstrează toată noaptea 
și chiar dimineața, până în răsăritul soarelui! 

O dată cu răsăritul, culoarea roșie îi piere și se face verde ca și celelalte ierburi, 
buruieni. 

Caii împiedicaţi cu fiare, dacă pasc prin locuri mlăștinoase - unde crește ea, — 
li se descuie fiarele, fiindcă au călcat pe iarba fiarelor, care nu rabdă nici o 
încuietoare de fier. Atunci, dacă păzești, o poţi găsi lângă fiarele descuiate ale 
calului. O poți găsi și dacă târăști prin iarbă mai multe lacăte încuiate. 

Hoţii crestează un deget de la o mână, bagă în tăietură nițică iarbă a fiarelor, 
dau pielea la loc şi o lasă să se vindece așa. Cine are în deget un firicel de iarbă 
a fiarelor va face adevărate minuni”. 

Dupa alte relatări, hoţii bagă iarba fierului în degetul cel mic de la mâna 
stângă. 

In credinţele populare franceze găsim de asemenea iarba fiarelor («l'herbe qui 
coupe le few) și magicele ei întrebuințări. 


Albina, Buc|urești], an. VII, p. 282. 
Voronca Elena, Studii în folclor, p. 6. 
loan Creangă, an. Il, p. 239-240. 
Z. Panţu, Plantele cunoscute de poporul român, v. la: larba-fiarelor. 
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CAPITOLUL XXXIII 
Simbolismul numerelor. 
(Numerele fără soţ) 


În toată superstiția, dar mai cu seamă în magie, se poate observa deasa 
întrebuințare a numerelor fără soț. D[omnul)l! L. Șăineanu, în Studii folclorice, 
numeşte faptul acesta «graiul mistic al numerelon». 

«În sistemul filosofic al lui Pitagora, unitatea reprezintă Divinitatea!, care conţine 
tot și de la care derivă totul. Numărul 2 era principiul rău, iar 3, simbolul armoniei 
perfecte. De aici preferința celor vechi pentru numărul 3: anticii beau de 3 ori în 
onoarea celor 3 Graţii; Mitologia cunoaște 3 Parce, 3 Furii, Diana are 3 feţe, 
Cerber, 3 capete... Tot astfel, şi în basmele noastre 3 și 9 joacă rolul principal?: 
3 zâne, 3 fete de împărat, peste 9 mări și 9 ţări. Numerele nepereche erau de bun 
augur la cei vechi: (zeii le iubesc: numero deus impari gaudet... Verg[ilius]). 

Credinţa antică persistă până astăzi în Orient, unde nu se dau polițe pe sume 
perechi. De aici titlul faimoasei colecţiuni de poveşti arabe: 700] de nopți, deși 
sunt numai 1000 de basme. 

În Europa face excepţie - e de rău augur - numai nr. 13». 

La chinezi, prima carte canonică a lor (Vi-King) vorbește despre numerele fără 
soț care reprezintă, în genere, principiul tare, bărbătesc, ceresc, iar cele cu soț 
reprezintă principiul slab, femeiesc, pământesc. Deci, în mitologii, în religiuni, 
numerele fără soţ joacă un rol precumpănitor. Orice carte de legi religioase o vom 
deschide, avem să găsim aceeași trăsură caracteristică. În Biblie, în legislaţia religioasă 
a evreilor, întrebuințarea numerelor desperecheate este frecventă. În templul lor, 
ramurile (braţele) sfeșnicelor erau în număr desperecheat, candelele cele de aur 
curat erau cinci de-a dreapta și cinci de-a stânga. 

Iubirea aceasta pentru numerele desperecheate trecuse la evrei și în vorbirea 
curentă. lată ce se scrie în Psalmi: 5 


«Cuvintele lui lehova sunt cuvinte curate, 
Argintul curăţit în cuptor de pământ, de șapte ori.» 


Tot la evrei, bătaia celor osândiţi la lovirea cu toiage (vergi) era compusă din 
39 (patruzeci fără una) lovituri. Apostolul Pavel spune: 


«De la Iudei de cinci ori câte patruzeci fără una (bătăi) am 
luat» . 


Biblia e plină de felurite exemple de întrebuințare a numerelor desperecheate. 
Vergilius, vorbind de practicele superstițioase ale poporului roman, zice: 


l1 A se compara şi cu celelalte religiuni existente. 

2 Cf. Verg[ilius), Aen/eis], X, 685; VIII, 429, 430, 564, 565. La cei vechi tripodul e scaunul de preferinţă 
al profeților. 

3 Şăineanu, Srud/ii] folcllorice], p. 234. Vezi mai multe la L. Șăineanu, Basme române (Publicaţiile) 
Acad[emiei] Rom(âne)), p. 40—41. 

4 I. Regi, 7, 49; cf. Deur[eronomul], 16, 3; Numeri], 31, 19; Levliticul], 8, 11 

Psalmii], 12, 7. 

6 l, Corinteni, 11, 24. 
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«Terna tibi haec primum triplici diversa colore 
Licia circumdo, ferque haec altaria circum 
Effigiem duco: numero deus impari gaudet’ » 


Ovidius zice tot în această privință: 


«...Ad quae sua bracchia tendens 

Ter se convertit, ter sumptis flumine crinem 
Irroravit aquis, fernisque ululatibus ora 
Solvit...2» 


lar Horatius: 


«...Qui Musas amat impares 
Ternos ter cyathos attonitus petet 
Vates...» 


a 


La români, simbolismul numerelor a trecut și în poezia populară: 


«Şi cine l-a fermecat? Cu trei maci din trei grădini, 
Mândruliţa din cel sat Cu apă din trei fântâni.» 


Iar alta zice: 


«Spovedeşte-te nevastă: Că eu când m-oi spovedi 
Că moartea e la fereastră! Șapte popi mi-or trebui, 
- Ba eu nu m-oi spovedi, Șapte popi din șapte sate, 
Chiar în casă de-a veni, Sa mā ierte de păcate»f. 


În «datul cu bobii», când ies numere cu soț (pereche), e rău; când ies 
desperecheate, prevestesc mai totdeauna bine, «sunt de-a bună». Numărul bobilor 
este fără soţ: 41. Pentru fiecare chestiune se dă cu bobii de trei ori în șir. Ouăle 
când «se pun sub găină», «sub cloță» (cloşcă), se pun în număr fără soţ: 19, 21, 
13, pentru ca toate să scoată pui, «să le meargă bine». Pâinile din care se fac 
«Paștele» (anafura de la Paști) sunt în număr fără soţ: 3, 5, 7. Porcii (vierii) și 
armăsarii când se scopesc, se scopesc în număr nepereche: 1, 3, 5, căci altfel li 
se «obrinteşte» rana și mor «de se sting». 

Nouăzeci și nouă de păduchi câinești de va prinde o fată într-o vară, îi va 
muri dușmanca cea mai mare (Marian, Insectele..., p. 483). 

Pe jugănar și pe cel ce scopește, nu l-ai face să-ți scopească sau să-ţi jugănească 
doi cai, doi porci, deodată, - «să-l pici cu săw». Același lucru și la «întorsul» 
boilor etc. În Vâlcea, se crede că copilul va creşte mare și frumos de-i vei da 
țâță 3 posturi în 2 ani, socotindu-se astfel aceste posturi: într-un an, postul Păresimilor 
și postul Sf. Mării - care este «dupt din Păresimi»; iar în celălalt an postul 
Păresimilor. Dar se poate și două ale Sf. Marii și un post al Păresimilor, - după 
cum e născut copilul. Într-un cântec se zice: 


«Îl cunoşti pe fluierat, — Șapte fete dintr-un, sat 
Ca-i voinicul fermecat. Şi-o femeie cu bărbat.» 
— Dar cine l-a fermecat? 


Iar în altul: 


«Vinișor de noud ai (ani), Noud ai şi noud luni, i 
Cum e mai bun pentru trai, Cum e bun pentru bătrâni». 


Bucol [icele], Eclogla] VIII, 73 sea. 

Ovidius, Metamorfoze, VII, 1l, 30 seq. 

Carm([inum], libler) M, Ad. Telephum. Cf. Tibullus, EJeg/ia] Il, lib[er] 1: «er cane, ter dictis desque 
carminibus». 

4 Jamik și Bârseanu, op. cit., p. 458. 

5 Eminescu, Poezii populare, a 98-a poezie. 

6 Jamik și Bârseanu, op. cit., p. 488. 
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În Vâlcea, la înmormântările mai bogate, mai pompoase, se iau mai mulți preoți, 
însă totdeauna în număr desperecheat. Același lucru și când se face maslu celui 
bolnav. 

La «tăierea moţului», nașul observă să nu taie moţul la doi băieţi, deodată, 
între ei pune și o fată, ca să fie număr nepereche. 

Când e secetă, ca să faci să plouă, furi o oală nouă și 9 maci din nouă grădini, 
le arunci în fântână și «aștepți din ceas în ceas», ropotul ploiil. 

Pentru poporul german, numărul 3 este număr de apărare împotriva spiritelor 
rele și este unul dintre numerele magice, cele mai de seamă. 

La români, se crede că scapi de bântuielile nălucilor, dacă scuipi în sân de 3 
ori. 

În practicile magice ale poporului german, se întâlnesc adesea, ca și la noi, 
mâncări de 9 feluri, lemne de 9 feluri, buruieni de 9 feluri. 

La slavii sudici, găsim aceeaşi credinţă în privința numerelor desperecheate. 

Așa, într-un descântec de dragoste, se zice“: 

«...Eu mă așez pe 9 paturi, pe 99 de peme și mă acopăr cu 99 de acoperăminte. 
Dar iubitul meu să se așeze pe 99 de păduchi, pe 99 de pureci și pe 99 de fumici 
şi pe 99 de stelnițe (păduchi de lemn). 


«Purecii îl ciup: îl trimit la mine; 
PAduchii îl ciup: îl trimit la mine!» 


Numerele desperecheate, numere divizibile cu 11 se găsesc și în toate descântecele 
noastre și în ale celorlalte popoare, ba, ce este și mai mult, se găsesc și în Vede. 

Dintre numerele nepereche, numai 13 este nefast. Se știe groaza romanilor de 
nefastele Ide. Și groaza aceasta de numărul 13 au avut-o și oameni mari ca 
Maupertuis, Frederic cel Mare ș. a. 

În Vâlcea, dintre numerele nepereche, numai 9 este câteodată nefast. 

Se crede că dacă te-or mușca deodată nouă gărgăuni, «dai ortul popii». 

. Dacă numerele desperecheate sunt, în genere, prielnice, numerele pereche sunt 

neprielnice. 

În antichitate, se jertfeau lui Pluton (Hades) tauri negri, câte o pereche de fiecare 
dată. 

În credințele poporului nostru, sufletul mortului trebuie să treacă prin 24 de 
vămi. 

Tibullus spune că, întâmplându-se să i se îmbolnăvească amanta, s-a rugat de 
nouă ori către Hecate (Trivia), în timpul tăcutei nopți: 


e. e . „3 
«Vota novem Triviae nocte silente dedi»`. 


Religiunea lui Mahomed obligă pe credincioşi să se roage de cinci ori pe fiecare 
zi. 

Căluşarii sunt în număr fără pereche: 9 sau 11 (în Vâlcea). 

Ceata lor joacă trei ani în șir. 

Pitagora spune că zeilor cereşti le plac jertfele în număr fără soţ, celor de sub 
pământ le trebuie jertfe în număr cu soț. 

Plinius numește numerele cu soț: ad omnia vehementiores?. 


Voronca, op. cit., p. 531. 

Krauss, Slavische Volksforschungen..., p. 165. 

Lib[er] I, eleg[ia] V. Cf. Ovidius, Ars amat/oria], lib[er] II, 327; Propertius, lib[er] II, eleg[ia] IX. 
Plin[ius], XXVIII, 23. Sub gâini rrebuiesc puse noud sau treisprezece ouă (Plin[ius], XVIII, 231). Sub 
gâscă 9 sau 11 ouă (Plin[ius], XI, 73). 
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Romanii credeau, ca și românii, că ouăle puse sub cloșcă trebuie să fie în 
număr neperechel. 

Aceeași credință o au şi wallonii (cf. Monseur, op. cit., p. 16). 

Ca și la români, la romani se credea că 9 înţepături de viespe te omoară?. 

Se mai credea la cei vechi că turma de oi trebuie să fie compusă dintr-un 
număr fără soț 

Toate insectele trăiesc un număr de zile ce se poate divide cu șapref. 

La popoarele modeme, la sărbătorile naţionale se dau tunuri nepereche (101 
etc.). 

În sistemul lui Vasilide - gnostic alexandrin - găsim 365 de ceruri. 

O deosebită atențiune merită numărul șapte. 

ÎI întâlnim pretutindenea în mitologii și în religiuni. Cartea Destinelor era 
compusă din șapte tăblițe; brahmanii aveau șapte inele profetice și pe fiecare inel 
era săpat numele uneia din cele șapte planete; în Laconia găsim șapte pietre 
consacrate planetelor; șapte caste erau adoptate de indieni și egipteni din cea mai 
adâncă vechime; șapte sunt idolii pe care bonzii îi duc, în fiecare zi, în șapte 
temple; şapte zile are săptămâna, la toate popoarele; șapte ramuri avea candelabrul, 
din templul de la Ierusalim, care era înconjurat de șapte curţi”: șapte porți avea 
orașul Teba; naiul lui Pan avea șapte ţevi; lira lui Apollo, șapte coarde”. 

Aiax, fiul lui Telamon, purta un scut făcut din șapte piei de bou. 

În Germania se crede că al șaptelea băiat al unei femei, care a avut până la 
el numai copii de parte bărbătească, are o anumită putere magică”. El poate vindeca 
gușa (scrofurile). In Franța, un asemenea copil se numește marcou și se naște — 
fatalmente - vrăjitor. 

În pa privilegiul acesta este dat de către superstiție și fiicei a șaptea 
a aceleiași mame 

Vechii egipteni ocoleau cu vaca sfântă de șapte ori templul, — în fiecare solstiţiu 
de iamă?. 

Dragostea românilor pentru numărul șapte a trecut și în poezia populară erotică: 


«Fir-ar ceasu-alimânit Că prea am fost amărât: 
Și ziua când m-am născut, Cu șapte mândre de gât!..» 
(Făureşti, jud[eţul] Vâlcea) 
Sau în cântecele haiducești: 


«Cine-i voinic, tot voinic, Trei sunt pline, 
Că-nserează sara-n crâng, Trei sunt goale, 
Fără băț, fără nimic, Unul e plin de rugină, 
Numai cu palmele goale, Bagă potera-n izână.» 


La brâu cu şapte pistoale: 
(Cântec din jud[eţul) Dolj) 


În graiul nostru românesc, se găsesc și expresiuni ca acestea: 


«A munci (robi) cât șapte; 
A bea cât șapte; 
A mânca cât şapte» etc. 
(Jud([eţul) Vâlcea) 


Varro, D/e] r[ebus] r(usticorum], Il, 9. 12; Colllumella], VIII, 5, 8, Plin{ius), X, 151. 
Plin[ius), XI, 73. 
Geop[ontica], XVIII, 2, 8. 
Plin[ius), XI, 73. 
Mai compară: Levitic, 25, 3, 4, 8, 9; Iosua, 6; Prov/erbele lui Solomon], 9; i. 
Vezi mai multe la Dupuis, op. cit., p. 38-39. 
Wuttke, op. cit., $ 479. 
F. Librecht, op. cit., p. 346, 347. 
Dupuis, op. cit., p. 43-44. 
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«A veni (fi) cu șapte lupi. 
A veni (fi) cu nouă lupi. 
A fi flămând rău de tot, a fi 
Pocâlit, a fi hămesit.» 
(Jud[eţul) Vâlcea). 


La evrei, numărul șapte era foarte mult întrebuințat, mai cu seamă în limbajul 
sacru. 

„În Cartea lui Enoch vedem că autorul pune reședința Domnului în al șaptelea 
cer . 

Perșii își iau rămas bun de la mort, sărutându-l de șapte ori la șapte încheieturi 
ale trupului. În toate religiunile, numărul șapte e număr sacru, fiindcă aminteşte 
numărul celor șapte planete. 

Precum între numerele nepereche avem excepţia numărului nefast”, 13, tot așa 


și în numerele pereche (cu soţ) - care, în genere, sunt nefaste”, - avem excepţia 
numărului 12, număr prielnic, consfințit. 
În toate religiunile îl întâlnim ca atare. Doisprezece zei principali erau în Olimp; 


Iacob are doisprezece fii, douăsprezece altare avea Janus; Hercule are douăsprezece 
isprăvi; douăsprezece scuturi ale lui Marte, doisprezece fraţi Arvali; doisprezece zei 
«consentes»; doisprezece membri ai luminii, doisprezece conducători în sistemul 
maniheic; doisprezece adeetyas la indieni; douăsprezece cartiere ale orașului pe 
care-l plănuiește Platon; douăsprezece cantoane ale ligii etrusce; douăsprezece orașe 
ale loniei+ ş a. 

În mitologia scandinavă, Odin are doisprezece fii. Douăsprezece iscoade (spioni) 
sunt trimise în Canaan”. 

Numărul doisprezece, după superstiţia augurală la romani, era un număr sacru 
și bineprevestitor. 

Douăsprezece lebede, bis senos, sunt pentu Aeneas un semn bun, un bun 
auguriu. Douăsprezece table cu legi aveau romanii; douăsprezece ancilia”, — scuturi 
mici sfinte; Romulus vede doisprezece vulturiă. 

De altfel, numerele: şapte și doisprezece se găsesc în toate cărţile de astrologie 
și în cărţile cabalistice ale tuturor popoarelor’. 

Numărul doisprezece amintește tuturor numărul constelaţiunilor ce formează 
Zodiacul. 

În literatura populară română, numărul doisprezece are o foarte deasă întrebuințare. 

Un cântec din jud[eţul] Vâlcea (com[una] Făureşti) zice: 

«Ține-ţi frunza, codre, bine, Toţi aleși, voinici, panduri, 


Căci ca mâine intru-n tine. Tâlhari neaoși de păduri.» 
Cu doisprezece după mine: 


rer 


Eisenmenger, Le livre d'Henoch, II, 346 (apud Roisel, op. cit., p. 32). Cf. Judec[ătorii], 14, 17 seq. 
2 Poetul Béranger zice: 
«Quoi! mes amis: nous sommes treize à la table. Et devans nous le sel est répandu!» 
După credințele noastre, nu e bine să stea 13 inși la o masă, căci va muri unul din ei (Cf. loan Creangă, 
an IV, p. 182). 
3 La unele înmormântări, este obiceiul la români să se ia /() lăutari. Tot așa şi la romani. În vremurile 
noastre, 12 lovituri date în clopot au vestit moartea mitropolitului Antonie al Petersburgului (Rev/ista] 
Bis[erica] Ortodoxă Română, XXXVI, p. 838). 
Dupuis, op. cit., p. 37. 
IV, Moise (Numere), cap. 13. 
Aen[eis], 1, 393. 
Horatius. 
Cf. Aeneis, XI, 9. 
Cf. Dupuis, op. cit., p. 39. 
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lar un cântec al hoţilor de cai glăsuiește: 


«Dura! ici, Dura colea, 
Dura trecu Dunărea 
Cu doisprezece după ea!..» 


(Com[una] Făureşti, jud[eţul] Vâlcea). 

La români, jocul Călușarilor are douăsprezece figuri. 

În jud[eţele] Mehedinţi și Vâlcea - poate şi pe aiurea - lăutarii de la nunți 
trebuie să fie număr fără soț: 3, 9. 

Însă pot fi și în număr de 12. 

Alt număr care revine adesea în credinţele și expresiunile populare române este 
numărul patruzeci. 

Patruzeci de zile este socotită ca necurată o femeie care a născut?. 

Patruzeci de zile mai trăieşte omul, după ce i s-a îngropat umbra în temeliile 
vreunei zidiri. Această credință o avem comună cu poporul bulgarilor. Patruzeci 
de zile umblă oamenii cu capul gol, - după moartea rudelor lor. 

«Până-n patruzeci de zile, 


Sā te văd la mânăstire!» 
(Se zice iubitei într-un cântec.) 


Alt cântec popular glăsuiește: 


«Șasă săptămâni îi hrănea 
Turcii de se-nţăpenea 
Și la fire își venea.» 
(Păsculescu, op. cit., p. 218). 


În județul Vâlcea găsim expresiunea: a fi cu (a avea) patruzeci de «inimi», de 
griji; «de simţiri» - care echivalează cu: a fi cu ochii în patru, a fi cu ochii în 
toate părţile. 

În tratamentul turbării, după procedeurile populare române, bolnavul «trebuie să 
poarte la gât patruzeci de zile, tot atâtea rotițe de lemn, cioplite de un om, care 
să fie singur cu același nume în sat, ceea ce nu se poate decât cu un nume 
neobișnuit. Și așa, după tăierea căţeilor, bolnavul aruncă în fiecare zi câte o rotiţă, 
din cele patruzeci ce le poartă la gât înșirate pe o aţă, până le aruncă pe toatey2. 


1 Nume de iapă. [Textul citat se referă la un joc de copii, n.ed.] 
2 La evrei, [femeia] era socotită ca necurată 40 de zile după naşterea unui băiat, copil, şi 80 (îndoitul lui 
40), după nașterea unei fete, copile. 
În Grecia veche, femeia care născuse era socotită ca necurată patruzeci de zile. 
În poeziile populare sârbești, femeia atâmă (cu gând rău) de gâtul haiducului un lanţ greu de 40 de 
ocale (Dozon, Po€s/ies/ poplulaires] serbes, p. 163). 
3 Albina (Buclurești)), IX, 667. 


CAPITOLUL XXXIV 
Puterea mistică a fierului 


Usturoiul și fierul (oţelul) sunt pentru români două din cele mai puternice 
mijloace de vrajă și de apărare împotriva duhurilor și a bolilor. Despre usturoi am 
mai vorbit; să vorbim acum despre puterea mistică a fierului (oțelului) - după 
credințele populare. 

Fierul (oţelul) este cel mai tare metal pe care îl cunoaște țăranul și de aici 
marele lui rol în superstiție și în viața zilnică a întregii lumi. 

El este în ochii lui ca o «întrupare a lui D[umne]zeu, dacă nu chiar Dumnezeu 
insușI»». i 

De aceea, cu un topor poţi ameninţa fulgerul și-l poţi alunga în altă parte, cu 
un cuţit înfipt în pământ poți abate grindina, cu o bucăţică de fier azvârlită în 
calea vântului, îl poți potoli, ba poţi potoli vârtejurile, numai scuipând spre ele și 
zicând: «fier!». Căci şi fulgerul, și grindina sunt aduse de duhurile rele, iar acestea 
se tem de fier. 

În toate descântecele, babele întrebuințează cuțite, ace, cuie, frigări ori chiar 
numai bucățile de fier, ca arme împotriva duhurilor și bolilor. 

Din faptul că fierul, ca și ceara, se moaie prin foc, mintea omului primitiv a 
făcut o apropiere între firea înrudită a fierului și a cerii, și într-adevăr poporul 
nostru spune că fierul e făcut de Maica Domnului, din ceară. 

De aici apoi, fierul și ceara își au rostul lor în vrăjile de dragoste, de ursită și 
de fapt. Când vrei să faci pe un bărbat voinic și cu multă voință să ajungă un 
papă-lapte, ca să-l porţi de nas cum vrei, ori să-l faci neputincios în ale bărbăţiei 
ca om însurat, îl faci cu vrajă de fier înroșit pe care baţi cu ciocanul, dându-i 
diferite forme (şi cu ceară), ca să se slăbească și el, așa cum slăbește fierul. 

«Cum bat eu fierul și-l întorc după plac, așa să pot întoarce pe cutare». Și 
«cum n-are putere fierul ăsta, așa să n-aibă cutare putere bărbătească în el». 

Cei slabi, fie trupește, fie sufletește, sunt vrăjiți cu fier călit, ca să se întărească. 

«Așa să prindă putere, cum prinde fierul roșu când îl răcești în apă». 

Dragostea e un foc, o fierbințeală care slăbește mintea flăcăului, îl face orb, 
deci și vraja de dragoste o face fata înroșind un fier în foc și descântându-l cu 
cuvintele; «eu nu înroșesc în foc fierul acesta, ci inima cutăruia». 

După credinţele române, gălbinarea se vindecă cu lucruri galbene, albeaţa cu 
lucruri albe, deci și lucrurile roşii au să vindece bolile roșii: deci roșeața, aprinderile 
pielii, vărsăturile de sânge, curgerea sângelui din nas. 

Între aceste lucruri roșii își are partea sa și fierul, pentru simplul cuvânt că se 
înroşeşte. Ba, cu fierul înroșşit se descântă (sau li se pune sub pernă) fetele care 
sunt prea rușinoase și se îmbolnăvesc lesne de năpădirea sângelui în cap. 

La unele vrăji se întrebuințează fierul în tovărășie cu ochi de rac, cu pielea, ori 
cu ouăle racului. Și aceasta pentru că, dintre câte le știe românul, numai fierul și racul 
au obiceiul să se facă roșii, din negre cum sunt, când le supui acţiunii focului. 

Potcoava - care seamănă, ca formă cel puțin, cu minunatul magnet, — dacă este 
bătută (țintuită) în prag ori la ușorii ușii, aduce noroc. Credinţa și obiceiul acesta sunt 
și la țară, dar și la oraș. Potcoava aceasta închipuiește un magnet - căci magnetul se 
păstrează mai bine în fier, când acesta are chip de potcoavă - și dintru început 
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oamenii puneau o adevărată potcoavă magnetică, iar acum orice potcoavă, dar mai 
ales una găsită, căci tuturor lucrurilor găsite li se atribuie o putere magică. Ba chiar 
și o frântură de potcoavă. Negustorii cred, mai ales, în puterea potcoave, căci la ei 
o găseşti mai des bătută pe la uși, având credinţă că atrage cumpărătorii! Poți să ai 
marfă cât de rea, dacă ai potcoavă la ușă, se bat mușteriii după marfa ta. 

Mai mult, ei cred că atingând cu mâna o potcoavă, pe care o ţin înadins sub 
tejghea, - împrăștie în aer magnetism și atrag la marfa lor pe muşterii. 

Magnetul (fierul) îl poartă fetele — fie ca cercel, fie ca amulet etc. - pentru a 
fi cu «lipici» și a atrage flăcăii la ele. De cele mai multe ori însă, ele ca și babele 
vrăjitoare, n-au magnet la îndemână și îl înlocuiesc cu fier simplu care îl simbolizează. 

La ţiganii cei călători, când li se caută prin lucrurile ascunse, totdeauna și 
negreșşit se găsește câte un magnet. Îl tin în credință că le ajută să fure. 

Când o femeie nu poate să nască și se zbate în dureri, bărbatul ei ocolește 
casa cu toporul în mână, amenințând, sau împlântă două topoare în cruciș în vreun 
stâlp al cerdacului, ori într-o grindă, ori în prag. Tot așa se face și când nu poate 
un om să moară și se luptă. Într-amândouă cazurile, poporul crede că duhurile 
stau împotriva și a nașterii, și a morţii, deci caută să le alunge. 

Înainte de naștere, "femeii i se pun la cap arme, o furcă de tors, o frigare, un 
cuţit, un topor, o măciucă. 

Nu e adevărat că poporul pune aceste lucruri, «ca să tragă fata la furcă, iar 
băiatul la topor și la măciucă». 

Căci, atunci, de ce tot aceste lucruri le pun și la capul celui ce trage să moară? 

Într-amândouă împrejurările vrea să-i înspăimânte duhurile. lar furca de tors a 
intrat între celelalte lucruri, «ca Pilat în crez»: trebuie să se puie o furcă de fier, 
vestita furcă în superstiții cu care poţi alunga pricoliciul - omul-lup - și cu care 
străpungi inima strigoiului în mormânt. 

Îndată ce se naște copilul, moașşele descântă de deochi şi leagă nelipsitul fir 
roșu al deochiului, apoi îl bat cu o bucată de fier - fie cui, cuţit, ori ac — deasupra 
ușii. În Bucovina bat un cui, în Moldova împlântă un ac, în Transilvania, un topor 
în prag, și tot în prag împlântă un cuţit moașele din Macedonia și din Istria și 
spun anume că fac așa, «ca să nu s-apropie duhurile rele și să ia copilul». 

Tot așa, fără fir roşu - căci el e numai al deochiului, - fac îndată după ce 
moare omul. 

Cuţitul, ori toporul în grindă rămâne trei zile, până ce se întorc oamenii de la 
îngropăciune. 

În faşa copilului pun moaşele o bucăţică de fier. Multe mame înfaşă copilul 
totdeauna cu fierul între scutece. În leagănul copilului pun un ac, mai ales sub 
pemă, un foarfece. Românca nu lasă niciodată copilul singur în casă, fără să nu 
puie lângă el în leagăn fier, ori cuțitul, foarfecele, ori cleștele, ori ce are la îndemână 
de fier, sfredel, daltă, frigare, ori, de nu, cel puţin un ac. lar dacă n-are, pune o 
mătură, căci mătura e dintre armele cele mai putemice ale superstiţiei. 

Asta o fac ca să nu vie Puternicele (duhurile) și «să le schimbe copilul»; «să 
nu-l fure»; «să nu-i sugă inima»; «să nu-l pocească». 

Oricum ar fi, fierul alungă duhurile necurate. 

Mortului în sicriu i se pun lucruri de fier. 

Dar aici sunt mai anumit căutate. 

Pe lângă cuţit, i se pun frânturi de coasă, ori seceră și cuie. Sub cap i se pune 
un ac - de obicei cu aţă. 


1 În jud[eţul] Vâlcea, pământul azvârlit din potcoava calului, şi care are forma aproape elipsoidală a potcoavei, 
se pune în cuibarele găinilor care clocesc, pentru a le face să stea (să atâme) pe ouă. 
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În unele locuri e obicei că, după înmormântare, fac mortului o jertfă, iar o 
babă înconjoară mormântul cu un cuţit lângă cruce și-l lasă acolo. 

E credinţa în strigoi. Deci, strângi pe mort într-un cerc magic, ca să nu iasă 
din mormânt și să facă rău celor vii. 

În fașa copilului cos româncele usturoi și fier. De un capăt al feşii leagă toporele 
de metal, ori ciocănele. Cele dintâi haine ale copilului se trec pe sub topor; prin 
cămașa cea dintâi a lui se petrece o bucată de fier, băgată pe gura cămășii. În toată 
Muntenia este obicei ca în ziua botezului să pui lângă copil, unde doarme, o bucată 
de fier, să-l împresori cu cenușă, adică cu cercul magic, ca să nu-l ia Muma-Pădurii. 

Femeile lehuze nu ies niciodată din casă, fără să ia cu ele o bucăţică de fier, 
un cui, ori un ac, chiar de ar merge să aducă lemne ori apă, ori ar trece drumul 
la vecini. Când se întâlnesc două lehuze, schimbă între ele, drept dar, bucățele de 
fier, de obicei ace. 

La Paști, ori la Anul Nou, ori la Sângeorge, românii pun o bucăţică de fier 
sub prag, ca să le apere casa. Într-una dintr-aceste zile, se ciocănesc cu o bucăţică 
de fier în frunte, «ca să le fie capul tare ca fierul», - zic ei. 

Purtarea la gât, ca amulet, a unei bucăţi de fier cusută în cârpă, e îndeobşte 
cunoscută. Când îţi fură strigoaicele lapte, e bine să baţi în șuștar cu cui, în fund, 
așa ca să mulgi laptele pe vârful cuiului. 

Tot ceea ce vine în contact mijlocit sau nemijlocit cu fierul are aceeași putere 
ca şi el. 

Am spus că însăși rostirea vorbei «fie» înspăimântă duhurile. Talașul le 
înspăimântă fiindcă le amintește de rindea; făina lemnului le aminteşte de sfredel; 
cusătura le arată acul; iarba cosită le spune despre coasă etc. Și în chipul acesta, 
tot mai departe, până la absurd!. 

Arabii spun că Adam, când a fost izgonit din rai, a luat cu sine unelte de 
fierăne: cleşte, ciocan?. 

În Norvegia, se crede că la Crăciun ies toţi morţii din mormintele lor și merg 
să viziteze casele, acareturile rudelor care se găsesc în viaţă. 

Pentru a fi scutiți de neplăcuta și înfiorătoarea lor vizită, norvegienii înfig o 
secure (sau orice alt instrument de fier, sau oţel) în ușa casei, a staulului?. 

În Prusia [Răsăriteană]“ şi Westfalia, cei ce se duc cu copilul să-l boteze, 
trebuie să treacă peste o mătură și o secure puse pe prag, pentru ca copilul să fie 
ferit de vrăji. Acelaşi obicei și aceeași credință întâlnim și în Austria5. 

Norvegienii aruncă în volvură un cuţit tăios6. Obiceiuri analoage au și germanii”. 

Când sunt mai mulţi frați născuţi într-o lună («dunatici»), atunci când se cunună 
unul dintre ei, ceilalți stau acasă cu fiarele (de cai) de picioare pentru a nu înnebuniă 
(credință și obicei moldovenesc). 

In Norvegia, fierul este socotit ca alungător de duhuri necurate. De aceea, în 
grinda grajdului, se înfige un cuţit, pentru a se feri dobitoacele de duhuri rele și 
de felurite vrăji”, 

La romani, se înfigea în pragul ușii o secure, pentru a fi ferită casa de bântuirea 
duhurilor rele. 

După G. Coșbuc, Puterea mistică a fierului. Albina (Buclureşti]), an. VIII, no. 20-21. 
Coranul, LVII, 2 5 (trad[ucere] Isopescu, Cernăuţi). 
Librecht, op. cit., p. 341. 
În text: „Ostică“ (ned). 
Samter, op. cit., p. 36 seq. 
Librecht, op. cit., p. 316 seq. 
Cf. Wuttke, op. cit., $ 444. 


loan Creangă, an. IV, p. 21. 
Librecht, op. cit., p. 316. 
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În vechime se credea că poți goni grindina, dacă ridici o secure plină de sânge 
către bolta cerului. 

În Vâlcea, când «bate piatra» (grindina), oamenii înfig o secure în pământ, în 
mijlocul curții, pentru a opri această urgie cerească. 

Estonii înfig pe timp de furtună două cuțite în cercevelele ferestrei, pentru ca 
trăsnetul să nu se abată peste casăl. 

La populațiunile germanice se crede că vitele trebuie să bea apă - în ziua de 
Crăciun - dintr-un ciubăr, în fundul căruia s-au pus un inel de argint și o pereche 
de foarfece?. 

Românii cred că e bine să te cântărești în ziua de Sf. Gheorghe, pentru că nu 
se mai lipeşte de tine nici un farmec”. 

Când faci la gură zăbale - caș, - să pui în gură zăbala de la frâul calului, că 
te vei vindeca de ele. 

Vara, când auzi tunând întâia dată, să te lovești încet, în cap, cu un cuțit sau 
foarfece, sau cu alt lucru de fier ce-l ai mai la îndemână, și să zici: «Capul ca» 
(lucrul de fier cu care te lovești). Astfel vei scăpa tot anul de dureri de capí. 
Norvegienii, pentru a feri vacile de deochi sau de luarea «manei», pun în donițele 
lor de muls un obiect de oțel sau de fier. 

Estonii cred că «volvura» este isprava duhurilor relef. Ei aruncă în ea două 
cuțite, pentru ca duhurile rele să se taie în ele. 

Ungurii alungă grindina înfigând cruciș în pământ două securi. 

Turcii cred că orice obiect de fier apără, fereşte de duhurile necurate”. 

Romanii credeau că cuiul de fier alungă duhurile rele. În mormintele lor se 
găsesc adesea cuie de fier puse într-acest scop. 

Francezii pun în cheresteaua corăbiilor: o potcoavă, o piatră de fulger (trăsnet), 
o broască ţintuită de vie. 

Aceste lucruri le cred ei aducătoare de noroc. 

Pitagora spune că pâinea nu trebuie ruptă cu mâna, căci poate fi vrăjită; ci 
trebuie tăiată cu cuțitul, căci fierul o păzeşte de vrăji, farmece. 

Această oprire o găsim și în Șvabia”. 

Plinius spune că dacă învârteşti în juru-ţi de trei ori o sabie, eşti ferit de «noxia 
medicamenta»?. 


Samter, op. cit., p. 40. 

Librecht, op. cit., p. 312. 

Cartea Neamului (Elefterescu), an. |, p. 73. 

loan Creangă, an. IV, p. 113-114. 

Librecht, op. cit., p. 316. 

Românii cred că diavolul o mână cu coarnele. 

Samter, op. cit., p. 41. 

Librecht, op. cit., p. 100. 

Hlistoriae]) N[aturalis, libri] XXXIV, 151. (Apud Wissowa, op. cit., vol. 1, 50-51). 

Despre puterea mistică a fierului - după credințele populare - a se mai compara: Gervas (op. cit., apud. 
Librecht), p. 99 seq. Mannhardt, Wald und Feldkulte, |, 123. Tylor, Die Anfänge der Kultur, |, 140. 
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CAPITOLUL XXXV 
Fetişismul, talismanele (amuletele) 


Post hoc, ergo propter hoc 


Talismanele (amuletele, salafiurile, baierile) și credința în puterea tainică a lor 
formează la unele popoare esenţa religiunii lor' (ferișismul). Sunt însă și popoare 
la care credința în amulete constituie numai un însemnat accesoriu religios. Patria 
credinţei în amulete este Africa. Popoarele ei n-au trecut încă [de]“ stadiul copilăriei 
- căci fetișismul este religiunea copiilor și de aceea ni se pare și cea mai curioasă 
religiune. Acest lucru însă poate fi explicat pe cale psihologică. Copiii, îndată ce 
încep să înțeleagă, încearcă să-și facă jucării și le preferă pe acelea pe care le 
poate face însăși mâna lor. Obiectului acestuia iubit ei îi atribuie calități imaginare, 
inexistente pentru alții, însă evidente pentru ei. Copilul sparge, sfărâmă jucăriile 
(fetișii) lui, îndată ce nu-i mai plac și îşi face altele nouă. 

Aceasta este perioada fetișismului. După aceasta vine gustul pentu forma 
omenească, gustul păpușilor și acestei vârste îi corespunde în religiune idololatria. 
Păpușa este îngrijită de fetiță cu o adevărată dragoste de mamă. Așadar, idolul vine 
după fetiș. Copilul se satură și de păpușile lui și poporul de idolii lui, pentru unul 
și același motiv: pentru că îi vede inerţi. Și unul, și celălalt iubesc acuma poveștile, 
istorisirile și cu aceasta intrăm în perioada mitologică“. Altădată am vorbit despre 
pietrele din trăsnet - ca fetiş, ca amulete. 

La slavii de sud, copiii care se expun de cele mai multe ori să fie deocheaţi, 
poartă, ca amulet împotriva deochiului, o coajă de moli[d]* atâmată de gât. 

La români se pune, și la vite, și la oameni, fir sau ţop roșu - pentru a-i feri 
de deochi. 

Pentru ca copilul să nu fie schimbat de duhurile rele, necurate, se pune la 
căpătâiul sau la leagănul lui un obiect de fier: cuţit, ac, sau cui. 

La slavii sudici, pentru ca copiii mici să nu poată fi schimbaţi de Vile, li se 
pun sub căpătâi cuțite, furculiţe şi, în genere, obiecte de fier. Este credința că fierul 
îndepărtează duhurile rele şi vrăjile€, 

credințele populare române, argintul este simbol al curățeniei corporale și al 
sănătății. 

Adesea auzi pe descântătoare zicând: «Să rămâie (cutare) curat, luminat ca 
argintul cel curat!”. Mama, când dă copilului cămașă sau haină nouă, pentru a-l 
feri de vrăji şi făcături, și pentru a-l face să fie sănătos şi norocos, - «petrece» 
prin haină sau cămașă un ban de argint pe care-l bagă prin guler, pe mâneci și 
pe la platcă. 

" Fierul este socotit şi ca prevestitor: dacă o fată uită pirostriile pe foc, asta e 
semn că n-are să se mărite curând (Voronca, op. cit, p. 224). 
Se găsesc talismane, amulete şi în stratele cuatemare (Cf. Roisel, op cit., p. 1). 
În text: „în“ (n.ed.). 
Grassene, op. cit., p. 146. 
În text: „molift“ (n. ed.). 
Krauss, Volksglaube, p. 43. 


Krauss, Volksglaube, p. 98. 
Formula corectă: „ca argintul strecurat“ (n.ed.). 
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La francezi, se crede ca fata care uită pirostriile pe foc mai aşteaptă şapte ani, 
până să se vadă măritată! 

Cam la fel se crede şi la aromâni?. 

Credinţa în întrebuințarea cadavrului e tot de natură să ne demonstreze putemica 
superstiție fetișă. În Peru, fetișii erau făcuţi fie din pământ, fie de piatră, sau de 
metal”. 

Credința în puterea unor plante sau a unor arbori este curat fetișism. Aşa la 
noi, vergelele de alun, care se întrebuințează în fermecătorie. În Slavonia, se crede 
că mărăcinele de porumbar gonește vrăjile şi pe diavol; de aceea, se înfige în ușă, 
ca și la ferestref. La noi se crede că pelinul, purtat la brâu și la ureche, în ziua 
de Rusalii, fereşte de «luare din Rusalii», de poceală. 

Dar cel mai cunoscut talisman este bănuţul de argint sau de aur, care se atâmă 
de gâtul sau de mâna copiilor, la 1 Martie. Acest bănuţ e botezat mărtişor şi este 
cunoscut în toate părţile locuite de români: Moldova, Muntenia, Bucovina, Dobrogea, 
Oltenia. Scopul acestei atâmări a «mărţișorului» este ca copiii [sic!] să fie sănătoși 
şi curaţi ca argintul, la venirea primăverii. În Oltenia, în Vâlcea, se mai întrebuințează 
ca baier și strunele («coardele») lăutarului. Fetele se leagă cu ele pe la încheietura 
mâinii, pentru ca să fie sănătoase și vesele și, mai ales, pentru ca lumea să stea 
și să le privească, cum privește pe lăutar, când «îi zice din strună». 

Brazdele înierbate, de la Sf. Gheorghe și de la Paști, sunt fetişi pentru poporul 
nostru, ca și pentru alte popoare ale Europei. 

Căpăţâna de cal, pusă în par pentru a feri casa de vrăji, — este, pentru slavii 
sudici, pentru noi, - fetiş. 

larba fiarelor la noi și la aromâni”, cicoarea la germani sunt iarăși talismane. 

La cei din Hautes-Vosges servește ca au laba stângă a unei pisici negre”. 

La români, când mirele ia zestrea miresei, a pune în ladă o păpușă, pentru 
ca mirele - viitorul bărbat - să fie mut ca asa 

Tot la noi se crede că funia clopotului bisericii este bună de pus în lăutoare, 
ca să fii ascultat de lume, cum este ascultat clopotul?. 

În scăldătoarea primă a copilului se toamă apă cu o oală nouă, ca glasul 
copilului să sune frumos ca oala nouă. Credinţa aceasta este şi în Vâlcea, și pe 
aiurea. 

În Muscel, înainte de a îmbrăca o haină nouă, se trece prin ea o para de aur 
sau de argint, ori în caz de lipsă, chiar un lucru de fier: cui, amnar, cuțit, foarfeci, 
pentru ca omul să fie sănătos şi cămașa sau haina trainică!0. Fierul goneşte duhurile 
și vrăjile, și de aceea spiritismul se face cu o masă, în care nu este nici un cui 
de fier. 

În Vâlcea, este obicei, ca la Sf. Vasile copiii să fie «daţi» (ridicaţi) la grindă. 
Moașa îşi ia nepotul, îl pune pe fierul plugului, în alte părţi pe mătură și-l înalță 
la grindă. 

Și măturii, ca și fierului, li se atribuie, în credinţele poporului nostru si ale altor 
neamuri, o putere magică. Să nu dai cu mătura în câine, că turbează; tot așa și 

Sébillot, op. cit., XXII, 274. 

Cosmulei, op. cit., p. 55 seq. 

Grasserie, op. cit., p. 145. 

Krauss, Slavische V[olks}f[orchungen}], p. 72 


1 

2 

3 

4 

5 Cu argint se descântă și de «şarpe», cf. Tocilescu, op. cit., vol. 1, p. 592. 
6 Cosmulei, op. cit., p. 50. 
7 
8 
9 

1 


6 


Sauvé, op. cit, p. 348. 
Șezătoarea, an. II, p. 195. 
Ibid., p. 196. 
O Rădulescu-Codin, Sărbători..., p. 54. 


SUPERSTIȚIILE POPORULUI ROMÂN 219 


omul. Copilul, dacă-l lovești cu mătura, nu mai crește. Holteiul, dacă-l baţi cu 
mătura, nu se mai vede însurat. Vitele să nu le baţi cu mătura, că «e rău de 
pagubă» (li se întâmplă rău’). La nemți, se crede că mătura goneşte duhurile cele 
rele“. 

În Silezia, se crede că nu trebuie să mături peste cineva sau peste picioarele 
cuiva, fiindcă îi cășuni prin aceasta felurite nenorociri și neajunsuri. 

În jud[eţul] Vâlcea se spune că nu e bine să mături după apusul soarelui. 

În Prusia de Ost, Mecklemburg și Silezia se crede că nu trebuie să mături casa 
după apusul soarelui, fiindcă o părăseşte norocul. 

La slavii de sud (bulgari, sârbi, croaţi) este credința că dacă mături «peste» (pe 
dinaintea) un flăcău sau fată mare, le mături norocul“. 

La români, se spune că dacă un flăcău sau o fată stau în calea măturii, - când 
se mătură gunoiul, - nu se mai căsătoresc’. 

În Silezia, se crede și se spune că dacă loveşti dobitoacele cu mătura, «pier», 
tânjesc și mor văzând cu ochii$. 

Tot în Silezia, vrajitoarele se împiedică de a lua «mana» vitelor prin proptirea 
măturilor în ușile staulelor”. 

În Rusia-mare, se punea, pe vremuri, în colţul camerei în are era lehuza, o 
mătură, pentru ca ea cu copilul ei să fie feriți de felurite vrăji. 

În Monastir, femeia lehuză trebuie să rămâie neclintit lângă copilul ei, timp de 
40 de zile. 

Când este pevos să-l lase singur, pune lângă el o mătură, pentru a-l apăra 
de duhurile rele?. 

În Ungaria, se propteşte o mătură în ușa odăii cu lehuza, pentru a fi ferită de 
duhuri rele și de vrăji. 

La Maravar - o ramură a indienilor de sud, — pentru a îndepărta pe demonii 
care pândesc viaţa ei, lehuza poartă ca talisman, între altele, o mătură veche! 

În Tirol (partea sudică), perechea mirilor, când intră întâia dată în casă, trebuie 
să treacă peste o mătură. 

În Vilna (Rusia) când naște nepoata, moașa bate cu o mătură în podeala camerei. 
La vechii frisi, mătura se punea ca talisman spre paza copilului și a mamei 
sale! ! 

Silezienii, când se mută într-o casă nouă, pun în ea sare, pâine, bani de argint 
și o mătură, pentru a fi feriți de vrăji şi farmece. 

Perechea mirilor, pentru a nu fi vrăjită (deocheată), când iese din casă, trebuie 
să treacă peste o mătură (Hessa). 

În Waldeck, mirii, când vin de la biserică și vor să intre în casă, trec peste o 
mătură și o secure puse la prag, pentru a fi feriţi de deochi și de alte vrăji 2 


Șezătoarea, an. VI, p. 40. Cf. loan Creangă, an. IV, p. 22. 


1 

2 Wuttke, op. cit., p. 71. 

3 Samter, op. cit., p. 38, nota l. 

4 Krauss, Sitte u(nd] B[rauch der Sūd-Slaven], p. 165. 
5 loan Creangă, an. IV, p. 148. 

6 Samter, op. cit, p. 33, nota. 

7 Ibid., p. 34 

8 Ibid., p. 36 

9 Ibid., p. 36 

10 Ibid., p. 36 


11 Ibid, p. 35-36. 
12 Samter, op. cit., p. 35. 
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În Evul Mediu era obicei în Germania ca copilul [sic!], după botez, să fie pus 
sub o mătură, la ușa odăii de culcarel. 

Când se duc la târg cu vite, silezienii le mână să treacă peste o mătură?. 

Mărgelele să nu se pună la gâtul copilului de sex masculin, căci se va face 
un bețiv. Credinţă în Vâlcea și în Mehedinți. 

Vinul este oarecum sfânt pentru poporul nostru. Dacă se întâmplă să se răstoarne 
şi să se verse pe masă vreun pahar cu vin, aceasta vestește, se crede, noroc. La 
lesbieni” se crede același lucru. 

La români, se descântă de dragoste și de ursită la soc, la alun și la măr dulce. 
Mergi și tai trei mlade de soc, trei de alun și trei de măr dulce. Descânți la fiecare 
copac și beţele le pui sub cap: peste noapte vei visa ursitulS. Alunul, de care 
vorbește Herodot” ca de arborele favorit al vrăjitoarelor scitice, este foarte mult 
întrebuințat în magia poporului român. 

Fetele descântă de ursită cu băț de alun: 

«Tu, băț de alun, 
SA mi-l arăţi mâine 
Venind ca un nebun.” 


La francezi, același lucru. 

Şarpele însuși se teme de băţul de alun, căci alunul e «nașul» șarpelui. De soc 
iarăși se aude că fuge șarpele“. La germani, socul este socotit ca sfânt şi nu se 
cade să tai o ramură din el, fără anumite rugăciuni”, La francezi, socul este socotit 
ca apărător de trăsnet și ca bun de dragoste 0 

Vâlcea și pe aiurea, frunza tremurătoare a plopului este bună de dragoste, 
dacă o pui în buzunarele, în hainele celui ce vrea să facă dragoste cu cineva. Inima 
celuilalt sau celeilalte se va prăpădi de dor după cel cu frunza de plop, «va tremura, 
cum tremură frunza de plop». 

Acest fel de magie - magie imitativă - e poate cel mai primitiv, cel mai poetic 
și cel mai răspândit la toate popoarele și în toate timpurile 1 

Oala răstumată «într-o rână» să n-o lași îndreptată cu gura înspre tine, «că nu 
e bine». Aceasta în Vâlcea. 

La germani, se crede că roua de la Întâi Mai și de la Sânzâene e foarte 
priitoare: curăță alunelele de pe față, pistruiele; te scapă de friguri și fereşte de 
vrăji, de farmece!2. 

Tot la germani se crede, chiar în cercurile instruite, că apa de zăpadă din martie, 
- care a fost păstrată un an încheiat, - înfmimusețează faţa și face să dispară 
pistruiele13. La noi, la români, roua strânsă în cupa pe care o face creanga scaietului 
la încheietura ei cu tulpina, se crede că e bună de spălat pe față, căci o albeşte 
și o frăgezește. Roua de la Sf. Gheorghe este bună contra deochiului. Apa rezultată 


Ibid., p. 36-37. 

Ibid., p. 35. 

În insula Lesbos (n.ed.). 

Cf. Georgeakis, op. cit., p. 351. 
Voronca, op. cit., p. 1195. 

TV, 47, 68, 69. 

Codin, Sărbători..., p. 9. 

Ibid., p. 38. 

Wuttke, op. cit., p. 14 seq. 

10 Sébillot, op. cit, t. Il, p. 324. 
11 Cf. Verg[ilius), Eclog/a] VIII, v. 73 sea. 
12 Wuttke, op. cit., p. 88 seq. 

13 /bid., p. 89. 
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din cea dintâi zăpadă a unui an e bună de stropit prin casă, ca să nu se mai facă 
purecii. 

La „germani, se crede că dacă se trag clopotele la biserică, satul este ferit de 
trăsnetl. La români, se crede că banii de cerșit sunt cei mai buni pentru a face 
cele mai prielnice masluri. 

La germani, se crede că unele lucruri numai atunci au putere, când sunt cerșite 
sau dăruite?. 

Se mai crede, tot la ei, că frânghia unui spânzurat aduce mult noroc celui ce 
o poartă ca salafiu?. 

La sârbii din sudul Ungariei, se crede că oasele de câine sunt cu noroc, dacă 
le porţi la tine, când te duci să vinzi ceva la târg. Tot așa şi cu oasele de pisică, 
de liliac, de bufniţă?. 

În Vâlcea, se crede că untul de pe pieptene, dat unui câine bolnav de jigodie, 
îl vindecă de boală. 

Francezii cred că socul fereşte de deochi; iar mesteacănul este pus în leagănul 
copiilor slabi, în credința că le va da puteris. 

La germani, se întrebuințează, ca talisman împotriva deochiului, o panglică roșie 
care se pune împrejurul gâtului la copil, sau împrejurul articulațţiunii mâinii”. 

La greci, în plină perioadă istorică, găsim amuletele. 

Agata se credea că este contra înțepăturilor de păianjen și de scorpion. 

O pietricică luată din cuibul rândunelei era socotită că vindecă epilepsia. 

Mărgeanul şi chihlimbarul, cel atât de mult cântat de poeţi, se credeau cu noroc 
şi se legau la gâtul copiilor. Plinius vorbește undeva despre acestea. Monedele de 
aur, cu chipul lui Alexandru cel Mare, erau și ele întrebuințate ca salafiuri. Peruzeaua 
se credea că potoleşte certurile în familie. Cornalina se credea bună de mușcăturile 
de animale. 

Piatra este în în superstiție simbol al tăriei și al sănătăţii, dar și puternic talisman 
contra duhurilor și a influențelor rele. 

În județul Vâlcea și în toată Oltenia, se obișnuiește a se zice când faci un lucru 
pentru întâia oară (te duci la oraș, la moară, coși etc.) că «trebuie să bagi (iei) 
piatră în gură». 

În județul Mehedinţi se pun „pietre în 
întoarcă, să se facă adică strigoi’. 

Când bate piatra întâi într-un an, să te ungi cu ea pe cap, că nu te mai doare. 
Cartaginezii credeau că topazele sunt bune ca să îndepărteze spaima, «urâtul» (frica 
de întuneric); opalul de Bactrina credeau că împiedică avorturile (lepădăturile). 

Norvegienii spun că cine bate piatra cu băţul bate pe tată-său; căci din stânci 
și din pietre s-au născut, după unele povești, oamenii. 

Această idee se găsește și la pieile-roșii. 

Intr-o poveste islandeză, o fată este întrebată «din ce stâncă s-a născub»?. 

Povestea clasică ne spans că pământul fu repopulat - după potop - cu pietre 
metamorfozate în oameni 


a 


în mormânt pentru ca mortul să nu se mai 


l Mbid., p. 134. 

2 Ibid, p. 137. 

3 Mbid., p. 129. 

4 Krauss, Volksglaube, p. 147. 

5 Sébillot, op. cit., tome 1, p. 63. 

6 Wuttke, op. cit., p. 359. 

7 Școala şi Biserica (D. Stănescu), an. XV, nr. 4 și 5. 
8 Joan Creangă, an. IV, p. 150. 

9 Librecht, op. cit., p. 332. 

10 Cf. Ovidius, Metam[/orjoze], |, VIII. 
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Pentru idolatrii arabi, unul din cele mai vechi şi mai universale lucruri de adorat 
era o piatră neagră păstrată în templul Caabah din Mecca. 

Silvestre de Sacy spune că piatra aceasta neagră este, probabil, un aerolit. 

Și cartaginezii aveau un cult asemănător cu al vechilor idolatri arabi. 

Indienii, chiar și cei de azi, au o adevărată venerație pentru jad, care aie că 
este remediul infailibil al epilepsiei. Hotentoţii venerează o grămăjuie de pietrel. 

În Vâlcea, se crede că anume pietre roșii sunt bune pentru durere la inimă 
(stomac). Se spală în mai multe ape și apa se dă de băut celui bolnav. Pietrele 
de la Iordan, aduse de hagii, se spală în ape și spălătura lor e bună de durere de 
cap. Această din urmă credinţă este în jud[eţul] Ilfov. La vechii egipteni, se credea 
că puterea unor talismane este așa de mare, încât nici zeii nu cutezau să se atingă 
de ele. 

Un astfel de exemplu ar fi talismanul care reprezintă figura lui Horus?. 

În Vâlcea, se crede că dacă te ștergi pe fața de masă, orbești; dacă șezi pe 
baniță, femeia are să-ţi facă numai fete, - care sunt privite de popor cu ochi mai 
puţin binevoitori decât băieţii. La germani, se crede că cel ce se spală cu apă din 
ziua de Paști, cu rouă din mai, sau cu zăpada din martie, se face frumos. 

În jud[eţul] Mehedinţi se crede că un câine îl faci să muște «pe furiș», «pe la 
spate», dacă, atunci când e căţel, îi treci printre picioare o coadă de vulpe. 

În Vâlcea, se crede că nu e bine să «toci» pe masă, că vine sărăcia; să nu 
fluieri, mai ales seara, prin casă, că tragi a pustiu. 

Credinţa analoagă cu a vâlcenilor o găsim la poporul germană. Mierea joacă 
un rol de căpetenie în superstiție. Cu ea se face de dragoste, cu ea se face ca 
vitele de vânzare să se vândă - cu preţ, dacă au fost unse pe coamă și pe păr 
cu miere descântată. Aceasta în Vâlcea și poate și pe aiurea. Femeia urâtă de 
bărbat, ca să se facă îndrăgită iarăși, unge cu miere descântată ușorii și păreții 
casei. 

În Lesbos, o babă merge cu o floare roșie în păr și dintr-un pahar cu miere, 
cu degetul, unge ușile caselor, și fruntea femeilor și a fetelor. Prin aceasta, se crede 
că fetele și femeile au să fie dulci și plăcute ca mierea în ochii baärbaților și ai 
flăcăilor?. Germanii picură miere pe buzele copilului, ca să crească repede. 

La români, se pune în scăldătoarea copilului și miere, ca să-i fie vorba dulce 
ca mierea. Descântecele, ca și toate cuvintele și gesturile magice, pot fi privite tot 
ca nişte amulete. 

În Vâlcea, lehuzelor li se dă să mănânce «râcâituri», răzături de pe căpisterea 
de frământat, pentru a nu rămânea cu vreun dor de mitră. 

Se mai crede în Vâlcea că un țăruş de corn (arbore) înfipt pe locul unde a 
fătat vaca, face ca, pe viitor, să aibă vițel: dacă înfigem un țăruş de salcie, vaca 
va face o vițea. Dacă săruți un pui de găină, seara, să fii sigur că are să-l ia 
vulpea. 

În Haute-Bretagne se obişnuieşte ca să se dea liturghii cu bani de capatai. Cei 
ce capătă au grijă ca să nu ia mai mult decât cinci parale de la fiecareS. Cojile 
(«ghiocile») de ouă nu e bine să le arunci pe foc: faci bube. Acestea, pentru 


Nicolay, op. cit., p. 271. 

Emoni, op. cit., p. 122. 

Wuttke, op. cit., p. 293. 

Georgeakis, op. cit., p. 302. 

Meyer, op. cit., p. 103. 

Rev[ue] d[es] trad[itions] populaires, an. 4, p. 161. 
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Vâlcea. La germani, se crede că cojile de ouă nu trebuie aruncate pe foc, căci faci 
ulcere, sau se ard sufletele celor morţi!. 


Arama 

Cei vechi credeau că, arama e bună de desfăcut vrăjile. Sunetul de aramă se 
spunea că gonește stafiile? și readuce Luna pe carul ei de pe care vor s-o smulgă 
vrăjitorii). 

La români, se crede că cel ce este în doliu poate să joace în horă, - fără a i 
se întâmpla ceva, dacă își pune sub talpă - în încălțăminte - un gologan (de 
aramă). 

Strigoii îi poţi goni apninzând tămâie și usturoi pe un vas de aramă. 


Argintul și aurul 

Și argintului, și aurului li se atribuie de popor puteri miraculoase, ca și fierului 
și aramei. 

În Muntenia, se spune că atunci când fulgeră întâi primăvara, e bine să te 
ciocănești cu un ban de argint în frunte sau în cap, ca să-ți meargă bine și să fii 
sănătos tot anul. 

În Grecia modemă, argintul este socotit ca având puteri curative și alungătoare 
de duhuri rele. 

lată ce citim într-un cântec grecesc: 

«Mamă, dacă-mi ești mamă și dacă-ţi sunt fiu, — încălzește-mi apă și spală-mă 
într-un lighean de argint. Şi-n ligheanul de argint aruncă un cuţit de argint». 

Și la români, se pune în scăldătoarea copilului un ban de argint, ca să «fie 
curat ca argintul», — să nu se îmbolnăvească. 

În descântece revine adesea comparaţia: «curat ca argintul». 

Într-o poveste mongolă, se vorbește despre un fir miraculos lucrat din argint6. 

La slavii de sud, fetele îşi ghicesc norocul punând sub pemă șapte monede de 
argint și făcând de trei ori semnul crucii peste ele”. 

La români mărţișorul se face din aur, sau din argint. 

În lipsă de aceste aristocratice talismane, fetele de la țară „poartă salbă de galbeni 
(mari și mici) sau bănuţi (sfănţuici) de argint, franci, ruble&. 

În Rusia, la Crăciun, fetele caută să-și ghicească norocul. Între alte m 
de ghicire este şi următorul. Fata pune înainte-i pe masă un pahar cu apă, î 
fundul căruia s-a aşezat o monedă nouă de argint. Fata trebuie să șadă a 
întregi, nemişcată, ca să observe moneda. Se zice că poate astfel să vadă pe 
suprafaţa ei chipul viitorului ei bărbat”. 

La români este următorul obicei. Cel căruia îi tot mor copiii strânge de la nouă 
case neprimenite bani de aur și de argint. Din aceşti bani face un cercel și-l pune 
noului născut la urechea dreaptă. Se crede că începând cu acel copil, n-au să-i 
mai moară ceilalţi!O. 


1 Wuttke, op. cit., p. 292. 

2 Teocrit, II, 35. 

3 Tibullus, 1, VIII, 22. 

4 loan Creangă, an. l, p. 49. 

5 Librecht, op. cit., p. 176. 

6 lbid., p. 306-307. 

7 Krauss, Sitte u[nd] B[rauch der Süd-Slaven], p. 174. 
8 Acest obicei îl au și țigāncile. 

9 Albina, an. IX, p. 348. 

10 loan Creangă, an. II, p. 243-244. 


224 GH. F. CIAUȘANU 


După toate probabilitățile, cerceii, inelele, brățările și alte găteli de argint, de 
aur și alte metale, au avut la începutul începuturilor numai o valoare de talisman. 

Tocmai în urmă și-au căpătat titlul și valoarea de bijuterie. 

În vechea Indie - ca şi în Germania de astăzi - se punea lângă noul născut 
o piatră, o secure și o bucată (monedă) de aurl. 

După credința poporului vâlcean, vrăjitoarele sunt mai puternice - prin farmecele? 
lor — decât însuși Dumnezeu. Se povestește că o vrăjitoare își fierbea odată oala 
ei cu farmece, în mijlocul drumului, și fără a avea pic de foc. Dumnezeu cică a 
trecut pe acolo călare, și, mirându-se, i-a zis: «Staţi-ar oala din fiert, să-ţi stea!» 
Dar vrăjitoarea de colo: «Decât mi-o sta mie oala din fiert, mai bine să-ţi stea 
ție calul!» Și calul a rămas nemișcat în loc, și n-a mai fost chip să-l umească. 
Și atunci făcându-i-se milă vrăjitoarei, a grăit: «Haide!: nici calul tău să nu stea, 
nici oala mea să nu se oprească din fiertul ei!» Și-așa a putut Dumnezeu să-și 
pornească iarăși calul la drum. 

Exemple de atotputernicia semnelor și a vrăjilor, chiar și asupra zeilor, — întâlnim 
adesea în credinţele şi practicele superstițioase ale indienilor vechi. 

În poveştile şi cântecele vâlcene, se spune adesea că vechile vrăjitoare erau așa 
de dibace, că puteau prin farmecele lor să întărească (călească) corpul haiducilor 
într-atâta, încât nici un glonț nu putea să-l pătrundă, afară numai de cel făcut din 
argint. Poterile trebuiau să taie ruble și sfanți și să le bage în puști pentru a vătăma 
pe haiducii ale căror trupuri erau călite?. 

În Germania, se crede că prin oarecare vrăji corpul omului se face invulnerabil 
(de glonţ sau de cuţit). 

După legendele grecești, Ahile fusese dres (călit) peste tot corpul afară de călcâi. 
La antici se povestea despre faimoasa vrăjitoare Medeea, ale cărei buruieni vrăjite, 
cantatae herbae, făcură invulnerabil pe Iason. 

La indienii vechi, după cum citim în Sama-Veda, existau credințe analoage 
(Mélusine, 1878, 106). 

La siamezi, există o întreagă stare de oameni numiţi Koungjin, de la numele 
farmecului care le îmbracă corpul și-l face invulnerabil de cuțit sau de glonţ. Starea 
aceasta de oameni formează garda regală’. 

Spencer citează în Sociologia sa cazul unei femei sălbatice care atribuia unui 
amulet puterea „magică de a o feri de lovituri și de răni. Ea se credea invulnerabilă 
tot ca şi AhileS. 

Siberienii au, în această privință, credințe asemănătoare, identice cu poporul 
nostru și cu popoarele citate până aici’. 

La români, stâlpările de la Florii se pun la icoane și se inre Duirițeac ata în timpul 
anului contra mai multor boli și contra grindinii și a furtunii. 

Dacă te încingi cu mlădiţe de salcie de la Florii, nu te mai dor șalele. 

La Sf. Haralambie (10 februarie) se face colivă din care se păstrează puţină în 
cursul anului, spre a da păsărilor când dă ciuma în ele, - ca să nu mai moară”. 
Meyer, op. cit., p. 103. 

Cf. Vergilius, Buc/olicele], Eclog[a] VIII, 95-100. 

Cf. V. Alecsandri, Poezii populare] (Codreanul). Cf. O. Densusianu, Tradiţii și legende poplulare] 
(Bibl[ioteca] p[entru] Toţi), p. 17, 24. 

Cf. Wuttke, op. cit, $ 475. 

Librecht, op. cit., p. 346. 

Apud Guyau, op. cit., p. 106. 

V. Korolenko, Nuvele siberiene, p. 93. 


Elefterescu, Cartea neamului, an. l, p. 70. 
Ibid., an. III, p. 79, 55. 
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Tot la români se crede că somnișorul, - un inel format în jurul crengilor din 
ouă de omizi, - este bun amulet contra somnului, ziua. 

Ca să scapi casa de ploșniţe, să afumi casa, în vinerea Pastilor, cu colivă furată 
de la un mort. 

Papistașii venerează papucul Papei. Alţi credincioși procedează la fel față de 
excrementele lui Dalai-Lama (Marelui Lama). 

În Scoţia se atâmă la gâtul copiilor un amulet în fonnă de inimă. 

Această formă, - care va fi înlocuind inima adevărată pe care îndepărtaţii noștri 
strămoși vor fi purtat-o la gât, — este adoptată foarte des și pentru facerea mărțișoarelor 
noastre, — alături cu forma rotundă care închipuiește Soarele. 

Și romanii aveau obiceiul de a pune la gâturile copiilor, ca amulet contra 
deochiului, o figură asemănătoare cu a scoţienilor: «cordis figura in bulla» (Macroblius]), 
Statius). 

În jud[eţul] Vâlcea, se face de dragoste cu scursura de la lumânările împărătești. 

Tot în Vâlcea, se crede că mireasa care se va spăla deasupra jugului sau care 
numără, când merge la cununie, toate coșurile caselor pe care le întâlnește în cale, 
- n-are să mai facă copii. 

Cu găinaţul de găină se mânjesc vitele de lapte înspre Mânicătoare (23 aprilie), 
pentru ca vrăjitoarele să nu le poată lua laptele (mana. 

Balega de bou și de cal se poartă de români ca amulet primăvara, ca să nu-i 
izbească focoşii cai ai lui Sân-Toader. 

Uiciorul de la ochi se vindecă dacă-l atingi (spurci) cu un fir de orz (orzișor) 
din balega calului. Îl atingi de trei ori cu el, şi trece îndată?. 

În judeţul] Vâlcea, se crede că buboaiele (furunculele) se vindecă dacă le 
«spurci» cu excremente de câine alb. 

Pe aiurea, la români, îndată ce se scoate mortul din casă, se pune în locul lui 
o piuă de sare sau un fier de plug”. 

Dacă se dă copiilor mici să bea din apa pusă pentru mămăligă, au să vorbească 
curând (li se desleagă limba de timpuriu). La lordan, iau femeile paiele care se 
aștern sub picioarele preotului şi leagă cu ele pomii pentru ca să facă roade5. 

Pescarii caută câteva fire din fuiorul legat de crucea cu care umblă preotul în 
ajunul Iordanului. Cu aceste fire ei leagă uneltele de pescuit, crezând că au să 
prindă mult pește€. 

Femeile își famnecă bărbatul cu: 


«...Nuiele de la gard, Țărână de la mormânt, 
Cu păr de câine turbat, Presărată-n așternut, 
Cu ţărână de sub pat, Sā se scoale surd și mub”. 


Pentru a aduce ploaia, se fură de la trei femei însărcinate câte trei linguri 
noi-nouțe, se mai fură apoi o cărămidă, fie arsă, ori și nearsă și, pe furiș, se aruncă 
toate acestea în fântână, - noaptea, sau în revărsatul zoriloră. 

La Sf. Gheorghe, se unge ușa grajdului cu /euștean, iar în ferestre se pun spini, 
pentru ca strigoii să nu poată lua laptele de la vaci, sau puterea (vlaga, «snăga») 
oamenilor și vitelor. 


Albina (Buc[urești)), an. VII, p. 283. 
Albina (Buc[ureşti]), an. 1, p. 1302. 
Ibid, an. VII, p. 540. 
loan Creangă, an. Il, p. 65. 

Ibid., an. II, p. 124. 
Ibid., an. II, p. 124. 
Ibid., an. II, p. 190. 
loan Creangă, an. II, p. 2, 7. 
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Tot atunci, se ung cu usturoi ţâţele vacilor, pentru ca fermecătoarele să nu le 
poată lua manal. 

Femeia ca să nu «cheardă» (lepede) copilul, trebuie să se încingă cu tortul de 
învăţătură al unei fete mici?. 

Românii aprind lumânarea de la Paști, de câte ori trăsnește și fulgeră, pentru 
a nu trăsni în casele lor 

În jud[ețul] Vâlcea, planta Crucea-Voinicului e bună de făcut vrăji de dragoste; 
iar cu Dosnica se face de urât. 

Cu Crapa călușarilor se fac leacuri la felurite boli. 

Usturoiul și pelinul de la Rusalii se ţin în case un an încheiat, fiindcă le ferește 
de duhuri necurate și de felurite vrăji. 

Buruienile de leac sunt bune numai dacă le culegi în anumite zile, dacă sunt 
în număr fără soț și dacă sunt culese în cea mai mare tăcere. Unele se culeg 
numai noaptea. Aceste prescripţiuni se observă la toate popoarele”. 

În Vâlcea, femeilor care vor să facă copii li se dă să mănânce mălai măcinat 
la o moară nou-nouţă, la care nu s-a mai măcinat. Sau li se dă să bea apă de 
la o fântână de tot nouă, - de la care mai înainte nimenea n-a mai luat apă. 

În Croaţia, flăcăii și fetele caută la Sf. Gheorghe, pe câmp, trifoi cu şapte foi 
și îl poartă apoi în buzunare ca talisman de dragoste. Chiar și trifoiul cu patru foi 
este privit ca atare, 

Ca și la noi, şi la cei gechi se făceau cu părul omenesc o mulțime de descântece, 
de iubire şi de urât etc.$ 

Negii îți trec dacă îi ungi cu mămăligă de găsit. Sau de nu trec, așa, duminică 
dimineaţa, când toacă la biserică, ia o lingură părăsită și bate-l pe fiecare neg de 
trei ori, zicând: «Popa toacă, negelul seacă! (credință românească). 

Negustorii, fără deosebire de neam, fraca pe barbă banii de saftea, ca să se 
înmulțească și banii tot ca firele din barbă8. 

În Vâlcea, li se leagă bobocilor (de gâscă, rață) un fir roșu la gât, pentru a nu 
fi deocheaţi. 


Elefterescu, Cartea neamului, an. Il, p. 85 seq. 
loan Creangă, an. IV, p. 149. 
Ibid., an. IV, p. 181. 
Cf. Meyer, op. cit., p. 264. 
Krauss, Sitte u/nd] B[rauch der Siid-Slaven], p. 171. 
Cf. Lucian, erawp. Aa IV, 4; Apul[eis], Meram/orphoseon libri), 111, 16. 
loan Creangă, an. IV, p. 359. 
Cf. loan Creangă, an. II, p. 241. 
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CAPITOLUL XXXVI 


Grâul (pâinea); sarea 


Poporul român socotește grâul ca ceva sfânt. În Vâlcea se crede că pe fiecare 
bob de grâu, dacă te uiţi cu băgare de seamă, vezi chipul lui Hristos. Și în alte 
părți locuite de români, se crede mai la fel. 

«Grâul l-a dat Dumnezeu. Pe grâul de vară este scrisă faţa Domnului Hristos: 
ochi, nas, gură. la seama și vei vedea! De aceea, prescurile la biserică numai de 
grâu de vară se fac. Credinţa că faţa lui Hristos e pe orice bob de grâu, e generală. 
Ca să-și viseze ursitul, fata pune, în noaptea de Sf. Andrei, 47 de fire de grâu, 
sub cap, descântându-le... Grâul e bun și contra farmecelor: 9 sau 12 fire de grâu 
puse, — fără știrea preotului, - pe sflânta] masă în altar și slujite douăsprezece 
liturghii, păstrându-le în năframă, fac ca să nu se apropie nici un farmec»l. 

Chinezii socotesc grâul ca un dar ceresc?. 

Riturile arabilor, ca și misterele de la Eleusis, se bazau în special pe cultul 
grâului). 

În insula Corsica, se presară grâu pe capul miresei?. Francezii cred că privind 
un bob de grâu, vedem pe el figura lui Hristos. Că grâul este sfânt, se vede și 
din faptul că în Vâlcea se recomandă ca omul sau femeia care pune mâna pe el, 
care se duce la arie, la sămănat, sau care frământă, trebuie să fie «curat», să fie 
abținut de la plăcerile sexuale, Femeia care este la «soroc», nu se cade să se 
atingă de «sfinţitul de grâu», nici să frământe pâine. 

Cine dă foc stogurilor de grâu este blestemat de Dumnezeu și nu mai ajunge 
până la anul. 

Grâul și vinul sunt sfinte pentru poporul nostru. 

E păcat să calci pâinea sau să arunci cu ea: fărâmiturile de pâine e bine să le 
pui pe foc. Cine dă foc unei şiri de grâu sau unei crămi, îl blestemă, «îl bate» 
Dumnezeu. Chipul lui, dacă observi bine, se poate vedea în flăcările cramei sau 
ale stogului căruia el i-a dat foc. Horatius zice despre vie: 

«Nullam, Vare, sacra vite, prius severis arboremy”. 

Dacă grâul este socotit sfânt, este logic ca și pâinea să fie socotită la fel. După 
credinţele popoarelor din Occidentul Europei, cine aruncă pâinea, face mare păcat 
contra lui Dumnezeu, care n-are să-l lase nepedepsit. 

La anglo-saxoni, pâinea era întrebuințată ca instrument de judecată a lui 
Dumnezeu. Formula era: «Fie ca această bucată de pâine să mă gâtuie, de n-am 
să spun adevărul!» Megleno-românii obișnuiesc să jure pe pâine: «Pri ţea poini!»8. 


Voronca, op. cit., p. 132-133. 


1 

2 Gubematis, op. cit., vol. Il, p. 158. 

3 /bid., p. 163. 

4 Gubematis, vol. II, p. 166. Vezi şi mai departe, şi la cap[itolul] despre Nuntā, la Seminții. 

5 Sébillot, op. cit., tom. ll, p. 329. 

6 La toate acțiunile solemne, cu caracter sacru, se recomandă abținerea de la plăcerile Venerei. Afară de 
cele zise, trebuie a se mai compara, pentru ebrei: Ex/odul], XIX, 15; 1, Sam[uel] XXI, 4. Tibullus, pentru 
romani, zice: «Vos quoque abesse procul jubeo, discedite ab aris; 

Queis tulit hestema gaudia nocte Venus. Casta placent Superis.» (Lib[er] II, Eleg/ia] 1). 

7 Libler] 1. Ad Quint. Varum. 

8 P. N. Papahagi, Megleno-românii, vol. |, p. 57-58. (Publ[icațiunile] Acad[emiei] Române). 
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În Rusia și în țările slave se primește oaspetele cu pâine şi cu sarel. Același lucru 
și la vechii evrei. 

La români, frățiile de cruce se fac pe pâine și pe sare. Aici sarea și pâinea 
sunt oarecum garanții că cei ce se prind frați de cruce au să-și ţină jurământul de 
fidelitate reciprocă, - jurământ atât de tainic și aşa de putemic. 

În multe poveşti din Oltenia, pâinea sau azima de pe masa de nuntă sare în 
ajutorul voinicilor rânduiţi Spurcatului ori zmeilor, ori jumătăţilor de om, ori 
căpățânilor moarte, şi cu vorba ei răpune capul duhurilor rele şi scapă pe voinici 
teferi?. 

Pâinea este socotită de slavi, în genere, ca izbăvitoare de duhurile necurate, și 
de aceea slavul de sud, când se duce în poiană, — pe grămezile de gunoaie, care 
sunt crezute ca lăcaș al duhurilor rele, — ţine în gură o bucată de pâine, în credinţa 
că pâinea îl va mântui, îl va scuti de bântuielile răutăcioaselor duhuri care umplu 
împărăţia întunericului nopţii?. 

Tot la slavii de sud se face de dragoste, luând puţină sare și pâine și înconjurând 
fata, zicând: - «Cum nu pot să trăiesc eu fără sare și pâine, aşa să se topească 
fata de dorul meu!»f. 

În poporul nostru, pâinea este socotită ca sfântă și de aceea nu poți arunca, ori 
călca «sfânta de pâine», că e păcat. Fărămiturile să nu le arunci pe oriunde, ci să 
le dai pe foc. Mirilor li se dă să mănânce dintr-o singură azimă, simbolizându-se 
astfel unitatea perfectă, care trebuie să existe între ei. Obiceiul acesta îl aveau și 
romanii care dădeau mirilor o prăjitură de grâu sfințit (far); îl aveau chiar și vechii 
inzi. 

Românii cred că, cu ajutorul pâinii, poţi să scapi de strigoi”. 

La armeni, copilul este dat mamei sale, E către moașe, împreună cu pâine și 
cu sare, simbol al belșugului și al norocului6. 

La francezi, este socotită ca sfântă și de aceea se crede că nici nu e bine ca 
să pui pâinea cu fața în jos. În Vâlcea, este aceeași oprire ca și la francezi. În 
Asia Mică, se crede că e păcat să arunci fărămiturile de pâine. Femeia care a 
născut de curând și care vrea să se ducă pe la vecine, se duce cu copilul ei, după 
ce îi va fi pus o bucată de pâine pe inimă. Această pâine îndepărtează orice rău 
de la copilul ei”. 

Slavii sudici întrebuințează pâinea și sarea pentru a-și ghici norocul. 

Norvegienii pun în fașa copilului, pe piept, o bucată de pâine, care-l fereşte — 
spun ei, - de duhuri necurate, că pâinea este, după expresiunea lor: Gotteslohn?. 
Wallonii cred că pâinea nu trebuie să fie pusă niciodată de-a-ndoaselea cu faţa în 
jos. Când se întâmplă de se pune astfel, se zice: «Pune pâinea cwm trebuie, căci 
Dracul este (aici) în casă!» La Liège, se zice: «Dracul joacă deasupra ei!» io, 

Germanii cred că sarga şi pâinea, purtate într-o pungă la gât, - ca amulet - 
feresc de felurite boli! ! 


Gubematis, vol. II, p. 275-276. 
Rädulescu-Codin, Îngerul românului, p. 41 (Publlicaţiunile] Acad[emiei] Rom(âne]). 
Krauss, Slavische V[olks}f{orchungen], p. 71. 
Ibid., p. 169. 
Voronca, p. 199. 
Dan [D.], op. cit., p. 5. 
Camoy, op. cit., p. 310; 340. 
Krauss, Sitte u/nd] B[rauch der Siid-Slaven], p. 173. 
Librecht, op. cit., p. 320. Cf., pentru germani, Wuttke, op. cit, p. 129, § 175; p. 283, § 431. 
10 Monseur, op. cit., p. 116. 
11 Meyer, op. cit., p. 264. 
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Pâinii i se atribuie și puteri miraculoase. 

La germani, pentru a se putea găsi cadavrul unui înecat, se scrie pe o bucată 
de pâine numele lui și se aruncă pe apa în care s-a înecat. 

Se spune că bucata de pâine plutește până la locul în care se află înecatul și 
acolo se opreşte. 

Această credință se află și în Boemia!, în Anglia, în Bretagne?. 


* 


Sarea este socotită și astăzi, ca și în vechime, ca un ce sfânt, și aceasta poate 
din faptul că e un element indispensabil traiului nostru. 1 se atribuie puteri miraculoase. 
La arabi și la ebrei, ea era simbolul amiciţiei. Cu ea și cu pâine, se întâmpinau 
persoanele distinse. Doi inși, care mâncau sare împreună, erau consideraţi ca fiind 
uniți prin cele mai strânse legături. La români, frăția de cruce se face cu pâine și 
cu sare. Tot la ei, mâncarea pâinii și a sării de pe același taler este semnul armoniei 
perfecte și al păcii între soți. 

La vechii ebrei, o legătură strânsă, un fel de frăţie de cruce, se făcea mâncând, 
cele două sau mai multe părți aliate, puțină pâine şi sare. Această legătură era 
numită: legătura sării -— legătură tare, durabilă’. Grecii şi romanii o întrebuințau 
totdeauna la sacrificii, iar pentru a da un caracter sfânt meselor lor, ei puneau 
solnița (sărăria) la mijlocul mesei. 

Homer o credea divină și spune că nu se gătea nimic fără sare. La sacrificii, 
sarea se arunca cu orz, pe capul victimelor. Pe altarul unora dintre zeități se jertfea 
numai orz şi sare, — fără victime. 

Horatius (lib[er] III, od[a] XVII) spune că penații supăraţi se îmblânzesc presărând 
orzul sfânt și sarea care pocnește: 

«...immunis manus 


Molivit aversos Penates 
Fare pio et saliente mica.» 


La romani sarea era simbol al prieteniei. Se da oaspetelui primit în casă. lar 
la căsătorie era în uz o prăjitură de făină sărată: mola salsa. 

Sarea este socotită că fereşte de vrăji şi de duhuri rele. La slavii de sud, se 
pun în leagănul copilului trei boabe de grâu, trei de sare, o monedă și pâine, iar 
peste aceasta și câteva buruieni. Tot la slavii de sud, pentru ca vitele să fie ferite 
de ciumă, se recomandă a se pune pe lopata de la staul și pe pragul ușii, câteva 
degete de sare’, 

La germani, se crede că dacă pui sare pe foc, se potolește furtunaf. Se știe că 
în credinţele tuturor popoarelor furtuna, «volvura», este opera duhurilor necurate. 
În Vâlcea, se crede că dacă pui de trei ori sare pe foc, se potolește pe dată furtuna. 
La români, se crede că este păcat să te joci cu sarea. Când se varsă solnița, e 
semn rău. 

La nemți, se crede că nu e bine să te joci cu sarea, și nici s-o verşi. Cine ? 
varsă va sta, pentru fiecare bob de sare vărsată, câte 1-7 zile înaintea porţii cerului”. 
La alte neamuri, se crede că sarea vărsată vestește necazuri. 


Cf. Wuttke, $ 371. 

Librecht, op. cit., p. 344-345. 
Moise, Numeri, 18, 19. 
Krauss, Volksglaube..., p. 24. 
Ibid., p. 68. 

Wuttke, op. cit., p. 285. 
Ibid., p. 292. 
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Banii îngropaţi cu sare sunt scutiți de hoţi. 

Pentru ca vitele să fie ferite de boli, se crede că este bine să se pună sare în 
cele 4 colţuri ale livezii, la 1 apriliel. 

La vechii greci, în serviciul religios, apa sărată a mării era preferată apei dulci?. 

La germani, mai înainte de a se scoate vaca din staul, se presară cu sare, pentru 
a nu putea fi deocheată?. 

Viţelului de curând născut i se presară pe spinare sare, pentru a nu fi vrăjit?. 

Dacă pui trei fire de sare într-un putinei, laptele nu poate fi vrăji. 

În Poitou, se crede că sarea fereşte de vrăjitorii în genere. La români, se crede: 
«Sarea este mama lui Dumnezeu», «Sarea e dreptate»; «Sfânta sare e sfânta dreptate»; 
«Dacă ai furat sare de la o casă, ai luat sporul acelei case şi sporul merge la 
tine». 

Sare dacă-ți fură de la vite, pot muri toate: e pricaz, îți face rău între vite. 
Dacă-ți pui sare în papuc, nu au înrâurire farmecele asupra ta. Dacă împrumuți 
sare de la cineva, să i-o dai îndărăt că ţi-e viața sărată. 

E păcat să furi sare; sarea este împotriva farmecelor’. Noaptea e bine ca sarea 
să stea pe fereastră, căci dormi bine și nu se apropie nici un rău. De asemenea, 
presări și sare pe praguri. În ziua de Ispas, să nu dai foc şi sare din casă, că e 
rău de pagubă. Când laptele dă în foc, presară sare, degrabă, ca să nu arză mana 
vacii. Când se aprinde casa, pui sare pe masă, că te îngăduie focul până ce scoţi 
lucrurile din casă. Când dai cuiva lapte, să-l sărezi, că dacă e sărat, nu-ți poate 
lua mana vacii?. 

Jurământul cel mai strașnic la români este acel făcut pe pâine și sare: 

«Jurământul mare 
Pe pâine şi sare, 
Pe sfinte icoane». 


La francezi, se pune sare în putinei, pentru ca laptele să nu poată fi deocheat. 
Primăvara, dacă pui de dimineaţă sare pe limbă, ești ferit de a fi «spurcat» de 
cântatul păsărilor, pe care le auzi întâi şi-ntâi într-un an. De pildă, de s-a întâmplat 
de-ai auzit cucul întâia oară, - pe nemâncate, fără să fi luat «sărătură» sau sare 
pe limbă, - toată vara ai să fii singur cuc. 

Dacă te spurcă turtureaua, toată vara vei tot picoti şi cucăi de somn, tot ca 
ea. De te-a spurcat pupăza, îţi va puţi gura, «sufletul», tot ca cuibul ei. Prigoria 
de te spurcă, toată vara ai să te chinuiești de sete: că prigoria nu bea decât când 
plouă. 

Pitpălaca de te spurcă, toată vara ai să «dai îndărăb», ca pitpălaca ce fuge 
îndărăt când cântă. 

Dar nu numai păsările te spurcă, ci și animalele pe care le vezi întâi primăvara. 
Mânz, pe nemâncate, de vei vedea, toată vara au să se țină belelele, pagubele, șir 
de capu-ţi. Dacă te spurcă grangurul, toată vara ai să fii bolnăvicios și galben 
șofran, ba poate dai și ortul. Această superstiție este generală la poporul român. 

Sarea fereşte de vrăji: copilul nou-născut se scaldă cu apă sărată, pentru a fi 


Nicolay, op. cit., p. 278. 

O. Haben, op. cit., p. 213. 

Wuttke, op. cit., p. 411. 

Ibid., p. 415. 

Ibid., p. 423. 

Voronca, op. cit., p. 183. 

Ibid., p. 184-185. 

Voronca, p. 186. 

Gh. Dem. Teodorescu, op. cit., p. 463. 
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ferit de vrăji și deochi. Tot în acelaşi scop i se pune sare și pe limbă. La vechii 
greci, apa mării era întrebuințată contra deochiului. La aromâni, în ziua cununiei, 
mirele pune sare în buzunar, ca să nu fie înşelat, în căsnicie, de nevastăl. 

Wallonii pun sare în cele patru colțuri ale unei camere care se crede că este 
bântuită de stafii?. 

La ei, sarea este atât de venerată, încât se spune că este mare păcat să calci 
chiar și numai un fir (bobuleţ) de sare?. 

Norvegienii pun în lapte câteva firicele de sare, pentru a-l feri de deochi. 

Cei vechi întrebuinţau ca apă sfinţitoare şi curăţitoare apa sărată a mării. Când 
nu aveau la îndemână apă de mare, își făceau această apă punând sare în apa de 
izvor, pentru a-i ridica astfel eficacitatea. Euripide a spus că apa mării spală toate 
păcatele oamenilor“. 

Norvegienii cred că este păcat să versi sarea. Cine o varsă va vărsa atâtea 
lacrimi câte firicele de sare”. 

La români, nu se mai dă afară din casă sărătură și acritură după apusul soarelui$, 
fiindcă îţi mor vitele”. 

Nu e bine să furi sarea dintre oi. 

Sării i se atribuie puteri miraculoase, de talisman. 

În Șvabia, mirilor li se pune sare în ghete, pentru a nu fi vrăjii, fermecaţi. 

În Baden, li se pun în încălțăminte și în buzunare sare și mărar tot în același 
scop. 

În Franţa, mirii pun sare în buzunarul stâng, înainte de a pleca la biserică. 

În India, se clatină deasupra capului mirelui o oală de aramă plină cu sare. 

În Scoţia, se presară cu sare podeaua iatacului mirilor, pentru a fi feriţi de 
deochi. 

În Japonia, se presară cu sare pragul ușii în care se află un mort. 

În unele regiuni ale Indiei, se pune mare cantitate de sare în mormânt: pe ochii, 
în gura și în urechile mortului. 

Evreii au obiceiul de a freca cu sare pe nou-născuții lor. Obiceiul acesta este 
în tot Orientul. 

Românii pun sare în scalda cea dintâi a copiilor. 

În Boemia, se procedează la fel ca la români. 

La estoni, moașa pune sare în baia copilului, pentru a-l feri de făcuturi și de 
neajunsuri. 

Și în Bulgaria, ca și la evrei, copilul după naștere este frecat cu sare. 

Egiptenii aruncau pe copil un amestec de sare și de anason, crezând că și 
mama și copilul ei vor fi astfel feriţi de deochi. 

În Irlanda, se crede că dacă coşi sare în hainele copilului, vrăjitoarele nu se 
mai pot apropia de el ca să-l răpească. 

Ungurii întrebuințează sarea pentru a paraliza puterea vrăjilor ce se fac lehuzei?. 

După credinţele estonilor, femeia căreia îi abate să «facă», își ușurează nașterea 
dacă aruncă de trei ori sare înapoi. 


Cosmulei, p. 32. 

Monseur, op. cit., p. 115. 

Ibid., p. 116. 

Librecht, op. cit., p. 316 seq. Cf. Col[lumella], VII, 4, 7. 
Ibid., op. cit., p. 331. 

loan Creangă, an. IV, p. 48. 

Ibid, an. IV, p. 150. 

Ibid., an. II, p. 189. 

Samter, op. cit, p. 151-153, passim. 
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În Irlanda, cei ce veghează la un mort își iau în buzunare câteva boabe de 
sare pentru a le suge în gură împotriva duhurilor. 

Credința că sarea fereşte de duhurile necurate, o au și marocanii. 

Femeile din Guzerata aruncă -, la o anumită sărbătoare, - sare și orez, pe 
răspântii, locul unde ţin bâlci duhurile rele. 

La mai multe popoare este obiceiul ca să i se pună pe limbă nou-născutului 
- (om sau animal) — câteva fire de sare. Același obicei îl găsim în vechiul și noul 
rit al botezului catolic. Acest «sal sapientis» - cum observă foarte bine Kroll - i 
se dă copilului pentru a goni pe demonii care îl au în stăpânire până în momentul 
efectuării botezului - cât timp el este păgân!. 

În Senegambia se crede că vrăjitorii se tem foarte mult de sare. De aceea este 
de-ajuns să spui: «Noi mâncăm sare!» - și vrăjitorii o și întind la fugă2. 

Gustul înțepător al sării face ca ea să treacă în superstiție ca izbăvitoare de 
duhuri și de vrăji. 

Arabii întrebuințează piatra-acră, tot din aceeași cauză și tot pentru același scop, 
iar alții întrebuințează ca izbăvitoare de duhuri, muștarul, anasonul, leușteanul. 

Grecii pun într-un amulet triangular, care fereşte de deochi oamenii și animalele, 
cărbuni, sare și usturoi. Acest amulet se descântă cu următoarele cuvinte: «Usturoi 
și sare să fie în ochii vrăjmașului nostru!. 

În Palestina, piatra-acră trece ca foarte bun talisman împotriva deochiului și 
pentru aceea se pune în căciulițele copiilor. 

Ca să încheiem acest capitol, vom aduce aici o veche formulă de jurământ pe 
pâine și sare uzitată la români în sec[olul al] XVIII-lea. 

Acest jurământ a fost descoperit de d[omnull N. Sulică, profesor în Brașov. 
(Apărut în al 38-lea anuar al Liceului din Brașov, sub titlul: Formula Jurandi 
Valacika). 

În vechime - prin influență bogomilică - se găsește la români o formulă de 
jurământ pe pâine și sare (Formula Jurandi Valacika) care datează, după cum 
spune d[omnull N. Sulică, de prin jumătatea veacului [al] XVIII[-lea]“. 

În mozaicul acesta pestrit al credinței orientale bogomilice trebuie să ne surprindă, 
ca un adaus curat naţional românesc, pâinea și sarea, pe care jura evlaviosul român 
din veacurile trecute cu mâna pe Sf. Cruce. Pâinea și sarea, elementele indispensabile 
pentru susținerea traiului zilnic, în abstracţiunea ideală-metaforică, simbolizează în 
lumea sufletească a poporului nostru sanctuarul familiar, armonia indisolubilă a vieţii 
conjugale. Cui nu-i vine-n minte în locul acesta mola salsa a străbunilor noștri 
romani, sau precum se exprimă comentatorul vergilian Servius (4d Buc. 8, 27 - 
«far et sal, făină și sare, adică pâine și sare), cele două elemente indispensabile 
fără de care nu se poate închipui o jertfă romană, fie publică, fie privată». 

«Cum sale panis (pâine cu sare, pâine și sare) latrantem stomachum bene leniet» 


1 Cuvintele cu care se începea ruga botezului sunt: 

«Proinde rogamus te, domine deus noster, ut haec creatura salis, in nomine trinitatis...» (Sarter, op. cit., 
p. 156). 

Samter, op. cit., p. 153-155; 158, passim. 

Ibid., p. 161. 

Transcrierea fonetică a acestei formule, pâstrându-se semnele grafice ungurești ale originalului pentru 
consunantele înmuiate (ty, ny, gy), este urmātoarea: 

«Aşe să tye ajutye Dumnyezău tatu, fiu, duhu sfânt un Dumnyezău agyevärat, sfânta Maria, patru postur(i) 
într-un an, frii zâle în săptămână, crucea și biserica, pita și sarea, cumenyecâtura de la moarte, sfânta 
ruga ispășenya sufletului, tot(i) doisp(r)ezece Ilie și Pavel apostol(i), afurisenyeă sufletului și pe asta și pe 
alta lume, blagoslovenya sufletului; afurisât să fii tu, de nu-i spunye cu toată dereptatyea sufletului, pe ce 
tyoi întreba ce ştii, ce-ai auzât, de la cine ai auzât şi ce ai văzut, nu nyii spunye cu toată dereptatya 
sufletului, așe să tye ajutye Dumnyezău și sfinţi toţ(i) a lui Dumnyezau». 
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zice poetul Horatius, Sar. II, 2. 19, vorbind de pâine și sare ca de mijlocul cel 
mai comun de hrană, care e în stare să împace orice stomac flămând. Tot simpaticul 
cântăreţ al binecuvântărilor păcii și al liniștii patriarhale familiare din vremurile de 
aur ale împăratului Augustus — pax et otium, era în epoca lui August năzuința 
generală a obștei romane istovite în sângeroasele războaie civile și însetate după 
pace și liniște - tot Horatius ne dă în unul din clasicele sale cântece un drăgălaș 
idil familial al armoniei celor doi iubiți, - poetul însuși și iubita sa, - care, în 
patriarhala liniște, se pregătesc să serbeze ziua natală a lui Maecenas, ilustru coborâtor 
regesc și nobilul protector al nobilului măiestru al lirei latine: fără zgomot își vor 
aduce pe vatra sfântă familială prinosul de mulțumită și bucurie, mola salsa, pâine 
şi sare și un mielușel jertfit, din care, în semnul dragostei și al armoniei, vor gusta 
apoi la aceeași masă și de pe același taler. 

Od[a] [a] IX-a (XI-a) din cartea IV-a este drăgălașa poezioară în care poetul 
invită la sine acasă pe dulcea lui Phyllis, pentru ca împreună să celebreze aniversarea 
nașterii lui Maecenas: 


«Est mihi nonum superantis annum Multa qua, crines religata fulges; 
Plenus Albani cadus; est in hono, Ridet argento domus; ara castis 
Phylli, nectendis apium coronis, Vincta verbenis avet immolato 
Est hederae vis. Spargier agno». 


În traducerea românească a lui D. C. Ollănescu: 


«Am un vas cu vin de Alba, ce de zece ani e plin 
În grădină, Phyllis dragă, am mult verde rosmarin, 
Vino să-mpleteşti cunună și cu iederă pletoasă 

Să-ţi împodobeşti cosiţa ca să fii mult mai frumoasă“. 


Și, mai departe: 


«Casa de odoare-i plină, pe altarul înflorit 
Cu vervini nevinovate, un miel gata de jertfit. 


Roura-va caldu-i sânge. Vino, toți sunt în mișcare 
Sclavii mei, băieţi şi fete, ici și colo fiecare 

Se grăbesc să dea tot gata, iară flacăra cu spor 

Sus pe casă tot roteşte un fum negru, sprinten non». 


Immolare (im mola) în graiul sacral al romanilor care se fereau cu religioasă 
scrupulozitate de orice vorbă de rău augur, era termenul eufemistic pentru jertfă, 
jertfire, având ca etimon tocmai mola (salsa), pâinea și sarea, elemente esenţiale la 
orice sacrificiu roman. 

Iată, dar, unde se reduce după originea sa istorică sacrală, pâinea și sarea 
poporului român ca simbol al armoniei traiului conjugal, iar dacă antecesorii noștri 
de acum 150-200 ani jurau cu mâna pe Sf. Cruce tocmai pe pâine și sare, aceasta 
o făceau în neclintita convingere că jură pe ce are omul mai scump și mai sfânt 
pe pământ: armonia vieţii conjugale. 

Românul de pretutindeni lasă pe masă sfărămituri de pâine - după ce mănâncă 
- ca să fie de sufletul morţilor. 


CAPITOLUL XXXVII 


Soarta 


«Evenimentul este așa cum îl avea 
Norocul». 

«Ei bine! nu comandam eu armata, nu 
eu eram stăpân peste soartă; soarta e 
stăpână peste toate“ (Demostene, Pentru 
Cunună). 

«Quoniam Fors omnia versat.» 

Vergilius), Ecl/oga] IX, 5. 


Cursul neregulat al vieţii, întâmplările de cele mai multe ori nenorocite, din 
viața individului și a neamurilor, fericirea răutăcioșilor și nenorocul celor buni, toate 
aceste capricii inevitabile ale vieţii au dus pe oamenii tuturor timpurilor și locurilor 
la credința că toate acestea trebuie să-și aibă izvorul într-o divinitate neînduplecată, 
care-și face jucării din oameni și din viețile lor; care divinitate e mai sus chiar 
decât zeii, care nu poate fi tulburată de nimic în straniul ei joc, nici chiar de 
rugăciuni, căci este, după spusa lui Vergilius, neînduplecata: «Inexorabile Fatum». 
Poate că nu există popor pe lume care să fi scăpat de tot de sub stăpânirea acestei 
îngrozitoare zeități, care se numea la romani Fors, Fatum, iar la greci Moira. 

Mitologia clasică a prins în personificarea credințelor în Destin toate caracteristicile: 
un bătrân orb, având sub picioare pământul și ţinând în mâini o umă care era 
plină cu sorții destinelor omenești, o coroană de stele îi împodobea capul, ca o 
emblemă a stăpânirii lui și peste cer și zei, iar în mâna lui avea un sceptru de 
fier, simbol al atotputerniciei sale și al neînduplecării. lată cum era conceput Destinul 
de fantezia celor vechi. 

Despre popoarele orientale nu mai trebuie să vorbim, cunoaștem cu toţii marele 
rol pe care îl joacă la ele credinţa în soartă, fatalismul. Chiar doctrinele lor religioase 
sunt impregnate de aceste credinţe. Ca un fir roșu, credința aceasta trece prin toate 
religiunile. Destinul ni se prezintă la toate popoarele, ca un zeu fără viață, fără 
legendă, fără figură, un zeu care nu-i iubit. Nu i se ridică altare, nu are preoți, 
nu i se fac rugăciuni, căci ar fi zadarnic. 

La poporul român credinţa în Soartă, (zodie, scrisă, ursită) este așa de răspândită, 
încât mai nu e frază sau poveste în care să nu-i întâlneşti numele. 

La cronicarul Miron Costin întâlnim, - sub hlamidă creștină, - un fatalism 
sadea oriental. 

lată câteva exemple: 

«Orice nevoinţă pune omul, sorocul lui Dumnezeu, cum este orânduit, a-l clăti 
nime nu poate.» 

«Orânduiala de la Dumnezeu nu poate să se amistuiască.» 

«...ascuns giudeţul lui Dumnezeu, toate gândurile omenești le strămută | 

După credința noastră, poţi scăpa de orice, dar nu de soartă. De-ai intra «în 
gaură de șarpe», și Ursita tot te ajunge. Numeroase sunt poveștile românești, care 
ilustrează această credință. Francezul zice: «On ne peut fuir sa destinée». 


1 Apud V. Gâdeiu, op. cit., 230. 
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Când soarta ajunge cu prigonirea ei urmele unui om, el se tânguiește: «Rele 
Ursitoare mai avusei, Doamne!» Ursitoarele sunt Parcele credințelor noastre populare, 
zeițe care urzesc viitorul fiecărui om, începând de la naștere. Aceeași credință în 
Ursitori o au şi popoarele slavilor de sud. 

Cât pentru vechii greci iată ce citim în /liada: 

«..mai în urmă el (Ahile) poate să îndure ce soarta torsu-i-a la căpătâi, când 
mama-l născu». 

Pentru că soarta era neînduplecată, oamenii au crezut că e mai bine să-i afle 
mai dinainte planurile ei și să le ocolească. Dar feluritele mituri ale Greciei, ca și 
poveştile noastre populare, care au un sâmbure de adevăr, ne arată că nici chiar 
atunci când afli ce-ţi este rezervat de către Soartă, nu poţi scăpa de cătușele 
nemiloase ale ei. 

Din trebuinţa aceasta, din curiozitatea aceasta omenească, de a afla ceea ce îi 
este scris pentru viitor, de aici s-au născut oracolele vechi, de aici s-a născut 
ghicitul cu bobii, cu ghiocul, cu cărţile, — spiritismul vremii noastre. «Audax Iapteti 
genus» caută să afle și ceea ce stă scris pe sorții din uma destinului. În oracolele 
antice găsim pe o Pitie, pe Sibile, care îndeplineau rolul acesta; în zilele noastre 
găsim tot pe femei, ţigăncile au mai multă trecere. Și în Germania, și prenundeni 
țiganii fură priviți ca cei mai pricepuți în arta ghicitului și în descântece?. La slavii 
sudici, femeile bătrâne, în vechime, ca și acuma, îngrijesc de cultul superstițios3. 

Multe din tragediile antice au ca temă imutabilitatea legilor Fatum-ului. Să ne 
amintim numai de Oedip rege. 

Într-o poezie populară românească, citim: 

«Vai de omul cu păcat (cu ursita rea), 


De păcat e alungat 
Și nu poate fi scăpat». 


În vorbirea curentă, se zice adesea «fatal», în loc de inevitabil. Românii au 
dictonul superstițios: «Așa a fost scris»; «Ce ţi-e scris în frunte ţi-e pus!». Francezii 
zic: «C'etait écrit!» Autorul englez Wilkie Collins are un roman cu titlu, în traducerea 
franceză, «C'etait écrit)». 

Homer cunoaște oracolul de la Dodona și al lui Apollo de la Delfi, pe care 
Agamemnon îl consultă (Odis/eea/, VIII, 79). Un oracol obişnuit la popoarele care 
au vreo carte la care ţin mai mult, este şi acela de a o deschide pe neașteptate, 
și pasajul care cade, mai întâi, sub ochi, este socotit ca răspuns la întrebarea pe 
care a avut-o în gând cel ce a deschis cartea. Grecii întrebuințau pe Homer, latinii 
întrebuințau pe Vergilius. Creștinii, în Evul Mediu, întrebuințau Biblia tot în același 
scop şi tot în același fel. În ziua de astăzi, mai cu seamă școlarii întrebuințează 
Biblia ca oracol tot în felul arătat, sau legând strâns o cheie în mijlocul foilor ei. 
Sprijinind toarta cheii, doi din două părți, cu degetul arătător, așteaptă cu nerăbdare 
ca, drept răspuns afirmativ, Biblia să se miște într-o parte. 

Visul pe care-l visează moașa despre nepotul său, este socotit în Vâlcea, ca o 
adevărată revelațiune a soartei copilului. Fetele, ca să poată ghici ce fel le va fi 
ursita, pun în seara de Sf. Vasile așa-numitele «punți» (două ramuri de măr dulce, 
în formă de furcă, între care se pune de-a curmezișul o altă creangă tot de măr 
dulce, care seamănă cu o punte). Aceste punți se pun în diferite locuri ascunse și 


liada, trad[ucere] de G. Mumu, cânt XX, v. 127-128. 
Wuttke, op. cit., p. 138. 
Krauss, Volksplaube.., p. 111. 
Alecsandri, Poezii populare, Oprișanul. 
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se împodobesc felurit. Cea care a pus punți își visează peste noapte ursitul sau 
«scrisul» ei. Dacă dimineaţa puntea e cu chidă (ehiciură, brumă), bărbatul ei va fi 
bogat; dacă nu, va fi săracl. (Credință în Vâlcea, în Muscel, și poate și aiurea: în 
Oltenia, în Muntenia.) 

Perii albi, la tineri, însemnează noroc. În seara de Sfântul Vasile, fata ia doi 
peri de porc și-i pune pe vatra încinsă și curățită de jăratic. Un păr închipuiește 
pe fată, iar celălalt pe drăguțul ei: dacă cele două fire se îndepărtează, e semn că 
n-au, să se ia; dacă se încolăcesc unul peste altul, e semn că îndrăgostiții au să 
se ia“. 

Alt obicei, în Vâlcea și în Muscel. În seara de Sf. Vasile, flăcăii și fetele 
numără parii de la gard, începând de la 10-1. Parul cu numărul 1 se însemnează 
cu fir roșu de amici sau de lâniță. Dimineaţa, se uită cel ce a însemnat parul și 
dacă parul are coajă, e semn că ursitul (ursita) va fi bogat; de n-are coajă, va fi 
sărac; dacă parul e înalt și subțire, ursitul va fi frumos ș. a. m. d. 

Tot în seara de Sf. Vasile, fata sau flăcăul merg în coşar la un bou, sau un 
junc culcat și dând în el cu piciorul, zice: «hi, estimp, hi la doi ani, hi la trei 
ani!» La câte lovituri se va scula boul, la atâția ani se va mărita sau însura?. Acest 
mod de ghicire al viitorului este și în Muntenia, și în Oltenia, și în Ardeal. 

În seara de Sf. Vasile, se topeşte într-un vas plumb sau ceară. Fata se dezbracă 
până la brâu, pune o strachină cu apă pe cap, iar mă-sa ori soru-sa îi toamnă 
plumb sau ceara cea topită, în apa din strachină. Plumbul (ceara) iau diferite forme, 
din cauza răcirii repezi. 

În diferitele figuri pe care le formează, fata și casnicii văd ursitul și ursitoarea. 
Aceeași credință o sei în Germania și la cei din Asia Micăf. 

În aceeași seară”, fata pune o oglindă pe masă, îi lipește patru lumânări în cele 
patru colțuri ale ei, și apoi, despletită și goală până la brâu, dă de trei ori ocol 
mesei și oglinzii. Apoi se uită în oglindă și își vede ursitul. Mai vede și ceea ce 
o așteaptă în căsătorie: de are să rămână văduvă, vede un sicriu în luciul magic 
al oglinzii luminate de lumânări. 

La germani, se crede că în noaptea de Anul Nou fiecare oglindă poate să ne 
arate ursitul, ursita. Fata ia în fiecare mână câte o lumânare aprinsă și la ceasurile 
12 fix, se duce la o oglindă și strigă de trei ori propriul ei nume; atunci apare în 
lumina oglinzii chipul liniștit al ursitului ei. Flăcăul poate face la fel. Ca oglindă 
poate servi și apa din fântânăS. La români, în seara spre Sf. Vasile, se adună flăcăii 
și fetele într-o casă. Ei aduc fiecare câte un obiect: pâine, oglindă, pieptene, cărbune, 
perie, săpun, inel, argint, busuioc ș. a. 

Flăcăii pun căciulile pe masă, ori pe un pat și apoi trec cu toţii în altă odaie. 
În vremea aceasta unul singur rămâne în odaia cu căciulile şi pune câte un obiect 
sub fiecare căciulă (sau și talere, străchini). Băieţii revin împreună cu fetele și trag 
«da noroc»: ridică fiecare câte-o căciulă și viitorul lui, menirea lui se găseşte 
simbolizat în obiectul de sub căciulă. De va găsi pieptene, va lua nevastă «colțată»; 
peria este simbol al bătrâneţii; busuiocul, al sărăciei; cărbunele, al sluțeniei; oglinda, 
simbol al frumuseții; argintul, al averii; inelul, al mlădoșiei; săpunul, al curățeniei; 
pâinea, al bogăției. Credinţele acestea sunt comune vâlcenilor și muscelenilor. 


Codin, Sărbători, p. $. 

Ibid., p. 7 

[C. Rădulescu-]Codin, Sărbărorii[le noastre], p. 8. 
Camoy, op. cit., p. 343. 

Codin, Sărbători, p. 8. 

Wuttke, op. cit., p. 230. 
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Iată atâtea și atâtea mijloace născocite de mintea omenească, pentru a putea 
interdeschide foile misterioase afle] viitorului! 4 

Un alt ipostaz, - de data aceasta favorabil, — al destinului, este norocul!. În 
poporul nostru se crede că «norocul este orb», fiindcă de foarte multe ori, el cade 
pe cei nemernici ori răutăcioși, în loc să favorizeze pe cei buni și cinstiţi. La antici 
se credea că zeul bogăției: Plouros, — cel născut din Ceres, — fusese orbit de Jupiter, 
«pater omnipotens». Și aceasta, din pricină că Plutus, în copilăria lui, se hotărâse 
a nu fi binevoitor, decât numai față de oamenii cinstiți. Dar Jupiter îl orbi, 
gândindu-se că virtutea ar fi prea bine tratată, dacă ar avea noroc și bogăţie. 
Poporul nostru n-are urări mai frumoase, decât acelea în care intră cuvântul «noroc»: 
«Bată-te să te bată norocul!»; «Hai noroc! și ceas bun să dea D[umnejzeu!». 

Fericit mai este omul peste care a dat norocul: — norocul fiind orb se împiedică 
de oameni. 

Noiţele de pe unghii, mai ales cele de pe unghiile mâinii drepte, vestesc noroc. 

Această credință o au românii, o au germanii?, francezii și alte neamuri. 


1. [C. Rădulescu-]Codin, Sărbărori/le noastre]. Plutus era fiul zeiţei Ceres. 
2. Wuttke, op. cit., p. 205. 


CAPITOLUL XXXVIII 


Tabu 


Tabu este calitatea unor obiecte, de a părea că sunt periculoase. Nu trebuie să 
te apropii de ele, căci conţin, se crede, un duh, a cărui zonă de acţiune este 
înveninată și trebuie să fie evitată. Deci, aceste obiecte sunt sfinte, fiindcă sunt de 
temut, înfiorătoare. 

Tot ceea ce poate fi de temut pentru un sălbatic, va fi, firește, tabu. Dintru 
început fură tabu zeii şi regii, mai apoi servitorii zeilor, preoții. 

Contactul cu regele este periculos pentru cel supus. De aceea, în Guineea 
inferioară, regele trăiește singur cuc, - într-o pădure. 

În Loango, în Femando-Po, la Thaiti, în Polinezia, în Africa occidentală, regilor 
şi pontificilor le sunt puse numeroase îndatoriri. Întâlnirea cu ei este foarte de temut. 

La 1757, Iacov, mitropolitul Moldovei, spune că există credința, că întâlnirea 
cu un preot e piază rea. Iar lord[ache] Golescu zice: «Călugăr de ai văzut cât de 
departe, du-te la o parte, că îndată te poticneşti». Un vechi proverb francez zice 
și mai drastic: «Il faut se garder du devant d'une femme, du derrière d'une mule, 
et d'un moine de tous costez». 

Italianul se fereşte de a întâlni de dimineaţă un popă, călugăr sau mistreţ. La 
spanioli, găsim aceeași superstiție (Don Quijote, II, 58). «Cutare se sculă de dimineaţă, 
ieși din casă și întâlni, din întâmplare, pe un călugăr din tagma Sf. Francisc-Seraficul. 
Iute se întoarse înapoi, parcă i-ar fi ieşit înainte un zgripțor, și fugi îndărăt acasă! » 

În Germania, se credea și în Evul Mediu și se crede şi astăzi, că întâlnirea cu 
un popă în cale îți vestește 'nenoroc?. 

In țările apusene ale Europei - Anglia, Franţa ș. a. - se crede că, dacă aduci 
vorba despre preot sau pisică, atunci când eşti la pescuit, n-ai să prinzi nici un 
pește?. 

La români şi megleno-români, Chiar și visarea unui popă este de rău augur 
(Vâlcea, Dolj). 

Nu e bine nici să vorbeşti despre el, fiindcă îndată ţi se și întâmplă vreun 
neajuns, îţi pică scrumul din ţigară și-ţi arzi haina; îţi pică ţigareta etc. 

Un cântec popular zice: 

«lară Turcu-i răspundea: 


Călugăre, piază rea, 3 
Cin'te-a scos în calea mea!w. 


În Scoţia, în Anglia, în Franţa şi în China întâlnirea cu un preot - sacerdos 
obvius - este crezută ca aducătoare de nenorocs. 

Cine se visează că vorbește cu un preot va avea mare scârbă$ (credință 
românească). 


Șăineanu, Stud[ii] folk[lorice], p. 231. 
Wuttke, op. cit., p. 195. Librecht, op. cit., p. 359. 
Cf. Librecht, op. cit., p. 359. 
T. Pamfile, Cântece de ţară, p. 90 (Publ[icaţiunile) Acad[emiei) Rom[âne)). 
Ibid., p. 359. 
loan Creangă, an. Il, p. 100. Cf. an. IV, p. 115. 
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În Pireu (port), fetişcanele când văd vreun popă (pappas), își înnoadă batista 
sau un colț al şorţului, ca pentru a fi astfel ferite de relele, neajunsurile prevestite 
de întâlnirea cu el. 

La Atena și în Naxos (insula), lucrătorul care întâlnește dimineaţa un preot în 
drumul său, se întoarce și mai stă câteva minute acasăl. 

La români, se crede că dacă te întâlneşti, «te întâmpini» cu o femeie cu vadra, 
donița sau căldarea goală, - are să-ți meargă rău: «În acest timp intrară în sat. O 
femeie le ieși în cale cu căldările goale. Moş Ispas se uită încruntat la ea, trânti 
o înjurătură de pahonţ necăjit, și arse caii cu o aspră lovitură de bici»2. 

Femeile cu vasul gol sunt socotite cu «piez (piază) rău». 

Excepţiunile acestei reguli superstițioase sunt foarte rare. Se găsesc adică și 
femei care sunt cu piază bună, măcar că îţi ies cu gol. Aceeași credință o găsim 
la germani?, la aromâni, ba şi la vechii indieni. 

În Lesbos, se crede că dacă dimineața te vei întâlni cu un țigan sau cu un 
popă, toată ziua îţi va merge răus. 

Ca să se ferească de influența nefastă și să nimicească relele urmări ale întâlnirii 
cu un popă, românul scuipă de trei ori sau se strânge de testicule (Vâlcea). 

În Vâlcea, am avut ocaziune să culeg o superstițiune foarte interesantă. Într-una 
din verile anilor trecuţi, răposatul episcop al Râmnicului, Ghenadie Georgescu, făcea 
vizite canonice prin eparhia sa. Era în vizită în jud(ețul] Vâlcea. 

Bieţii preoţi se încercau să-i facă o primire cât mai pompoasă: puseseră în joc 
și organele administrative ale comunei, însă lumea fugea care încotro, cu sufletul 
stăpânit de credinţa îngrozitoare că cel ce va vedea fața episcopului va da în curând 
ortul popii. Mai cu seamă femeile sau bătrânii, — care moșteniseră această frică, — 
nici n-au mai ieșit din casele lor, din curţile caselor lor, până nu s-au încredinţat 
bine că prea sfințitul piscup plecase la piscupia lui. 

La Tonkin, la Mandalay, este oprit ca regele să fie privit în față, atunci când 
iese și el la plimbare. Se crede că nimenea nu se poate apropia de el, fără să-și 
primejduiască viața. Aici este de temut că el este primejdios, aici că el este 
primejduitul. 

Cei vechi priveau ca ceva periculos de a te apropia sau chiar de a te uita la 
obiectul care servise spre purificare, ori de a te apropia de vreun cadavru. 

La romani, preotul lui Jupiter - «Flamen diale» - nu avea voie să se atingă 
de mort sau de morminte, fiindcă se credea că, atingându-se, devine necurat, 
pângărit. 

Aceleași opriri erau în vigoare și pentru pontifice. 

La noi și la vechii indieni, după înmormântarea cuiva, asistenții se spală pe 
mâini, cu apă de izvor, fiindcă se socotesc necuraţi numai prin faptul că au condus 
pe cel mort. 

În Polinezia şi în Columbia britanică, cei ce îngroapă morţii trebuie să se exileze 
de ceilalți oameni, - pentru un timp anume. 

Românii aruncă hainele cu care a zăcut un mort. Tot așa fac şi kurilli și 
kamciatcanii. 


Echos d'Orient, an. XV, p. 388 (no. 96). 
C. Sandu-Aldea, Pe Mărgineanca, p. 43. 
Wuttke, op. cit., p. 195. 
Cosmulei, op. cit., p. 55 seq. Cf. P. N. Papahagi, op. cit, p. 97, vol. I. 
Georgeakis, op. cit., p. 353. 
Cf. Numeri, cap. 5, pentru ebrei; Levitic, cap. 5. 
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Femeile, după ce au născut și când sunt la «soroc» (epoca menstruației), sunt 
socotite ca tabu și de poporul nostru și de celelalte popoare. 

În Australia și la eschimoși, le este interzis să se atingă de hainele oamenilor, 
- ori să se preumble pe unde obișnuiesc oamenii să se preumble. 

În America nordică, fetele mari, când sunt la period, nici nu trebuie să atingă 
mâncarea cu mâinile lor «pătate» - oarecum. Tot așa se crede și se face și prin 
Columbia britanică. 

La ebrei, femeia care era la «soroc» se socotea ca necurată. 

«Și când vreo femeie va avea curgere, și curgerea ei va fi sânge, despărțită să 
fie șapte zile; şi tot insul care se va atinge de dânsa, necurat să fie până seara. 

Și tot lucrul pe care se va culca în timpul despărțini ei, necurat să fie, și tot 
lucrul pe care va ședea, necurat să fie». 

La tahiti[eni], orice femeie care s-a sculat după facere, rămâne răsnită, îndepărtată 
de ai săi mai multă vreme, mai multe săptămâni. 

La francezi, se crede că femeia care a născut, care s-a «prăsib», nu trebuie să 
lucreze înainte de a-și fi făcut moliftă. Se crede că dacă se va duce la apă, fântâna 
are să sece; dacă va mulge vacile, au să înțarce, sau își vor ascunde (pitula) laptele; 
Dacă va lucra înainte de moliftă, copilul ei are să se facă un hoț și jumătate?. 

La germani, se crede că lehuza nu e bine să se ducă la apă, căci izvorul are 
să sece. Se mai crede că pe unde trece piciorul unei lehuze, bate piatra și cade 
trăsnetul?. 

La români, femeile după facere și la soroc sunt socotite ca spurcate. La naștere, 
este socotită spurcată chiar și de bărbatul ei, până la molifta de 40 de zile. 

Molifta aceasta o curăță de prihana ei. 

La ebrei, femeia care născuse un băiat, era socotită ca necurată 40 de zile, 
după care timp venea la templu și se curăța prin jertfă; femeia care născuse o fată, 
era socotită ca necurată timp de 80 de zile, după care timp se purifica. 

În poporul nostru, femeia care este «la fire», la soroc, este socotită ca necurată. 
Se crede în popor că iarba pe care o calcă o astfel de femeie sau o lehuză, — 
usucă, parc-ar fi bătut-o bruma. 

La ebreii vechi, femeile la soroc erau socotite ca necurate timp de șapte zile, 
«dar a opta zi să-și ia turturele sau doi pui de porumbei și să-i aducă preotului 
la ușa cortului mărturiei». Căci «düpă ce se va curăți de curgerea ei, să numere 
şapte zile și atunci curată va fi»?. 

În unele părți locuite de români, se crede că femeia lehuză să nici nu se uite 
la Soare, că-l spurcăs. 

Numele celor morţi și al diferitelor duhuri nu se pronunţă, e tabu, fiindcă se 
crede că duhurile, auzindu-și numele, vin îndată, crezând că sunt chemate. 

Pe această credinţă este întemeiat întreg sistemul spiritismului. 

La cei din Australia, Victoria, California, la Abiponi, în Borneo, în Tasmania, 
Arabia şi în alte părți ale lumii, se crede la fel. 

La noi este oprit să se pronunțe numele Dracului, să «se pomenească», să se 


Levitic (III Moise), c[apitolul] 15, v. 19-20 seq. Cf. Idem, caplitolul] 12, 2; 20, 18. 
Sébillot, op. cit., tome] XXII, p. 20. 
Wuttke, op. cit., p. 356. 
Levitic, caplitolul] 15, v. 28, 29 cf. caplitolul] 12 ibid. 
Marian, Naşterea [la români], p. 127. 
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drăcuiască. Aceasta întotdeauna, dar mai cu seamă seara, când dracii ies din 
culcușurile lor și umplu văzduhul. 

La germani găsim aceeași credință. 

Despre morţi, se observă aceeași prescripţiune și se crede că duhurile lor aleargă 
îndată spre cei ce-i invocă. 

Când însă ţi-a scăpat din vedere acest lucru și ai pronunțat numele vreunui 
răposat, se recomandă ca să zici imediat: «Să mâe (mână) unde-a 'nserat!. Aceasta 
pentru a-l întoarce, oarecum, din drumul lui către tine, pe cel [pe] care l-ai chemat. 

Această învoire tacită de a nu pomeni, mai cu seamă seara, numele celor 
răposaţi, o găsim răspândită pe toată coaja globului. Afară de popoarele sus-citate, 
o sumedenie de alte popoare au teamă de morţi, și din cauza groazei acesteia, 
groază travestită în respect, nu pronunță numele celor duși dintre cei vii. 

Nu este îngăduit ca să se pronunțe anumite cuvinte. 

În Africa, de pildă, nu este îngăduit să se pronunțe cuvântul leu, de teamă ca 
nu cumva animalul botezat astfel să mănânce pe cei ce vorbesc de el. La vechii 
ebrei, nu era îngăduit a se pronunța numele strașnicului Iahve; el se ocolea, și 
D[umne]zeu se numea adonâi, domnul meu, stăpânul meu. În Vâlcea, se crede că 
nu e bine să vorbeşti seara de vulpe, că are să vie peste noapte și are să-ți 
mătrășească «horăteniile». Tot din aceeași cauză nu se pronunță numele lupului, 
şobolanului (guzganului), dihorului ș. a. În Vâlcea și Dolj, este oprit să pupi (săruți) 
animalele și păsările seara, căci se crede că le ia lupul, vulpea. Seara, nu e bine 
să se spună nici numărul «horăteniilon», căci vine vulpea și-ţi «dijmuiește» din ele. 
Un cioban nu-ţi spune niciodată numărul oilor, ca să nu i se deoache turma. 

Francezii au aceeaşi credință moștenită, ca şi la noi, de la romani?. 

Expresiunea de compătimire, sau de mângâiere: «Săracul de el (ea)!» nu se 
pronunță niciodată de poporul din jud[eţul] Vâlcea, - atunci când e vorba de copii 
mici sau de câini și pisici. Dacă totuși, din greșeală, s-a pronunțat, — trebuie să 
se adauge, ca o paralizare a puterii magice a ei, - următoarea expresiune: «Sărac 
să fie Dracu!» Aceasta cât privește pe copii. Cât pentru câini și pisici, este strașnic 
oprit de-a nu li se zice: Săracul de el (ea)! 

Negrii din Angola îi dau leului un măgulitor nume: îi zic domnul. În India, 
animalele cele mai obișnuite ca «tabu» sunt șarpele și tigrul, cărora li se dau 
pseudonimele: viermele și bestia. 

Vorbele descântecelor nu se spun, că «nu mai au leac». Ele trebuiesc mai mult 
furate. Nici chiar buruienile de leac nu se spun, tot din aceeași cauză. Cantitatea 
exactă de lapte pe care o dă o vacă, nu se spune niciodată, căci îi piere laptele 
vacii, se deoache (Vâlcea). 

Sunt oprite și unele lucrări, acțiuni nevinovate în sine. 

Să nu te uiţi seara în oglindă, că mori’. 

Românii spun că cine toacă pe masă sau pe vătraif, «trage rău», trage a sărăcie. 

Această oprire de a toca pe masă o găsim și la germani, și la norvegieni. 

Norvegienii cred că Dracul joacă atunci când toci pe masă cu cuțitul, cu lingura, 
ori cu furculița5. 

Unele zile au iarăși tabu: în ele nu se lucrează nimic. Așa, la dayaki sunt 
pamali care durează opt zile. Cine lucrează în acest timp, se crede că se îmbolnăvește. 

La români, se ţin Circovii, Rusaliile, o săptămână încheiată, Sâmbăta lui Lazăr, 
Seara, când văzduhul întunecat este populat de mintea cea îngrozită a primitivului, cu mii și mii de nâluci. 
Cf. Vergilius, Buc/olicele], Eclog[a] [a] VIl(-a]. 
loan Creangă, an. IV, p. 22. 


De aici expresiunea vâlceană: Toacă pe vătrai = e sărac lipit pământului. 
Librecht, op. cit., p. 338. 
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Dragobetele! ş. a. În Vâlcea, nu se lucrează trei joi după Paști, că e rău de piatră. 
Tot rele de piatră mai sunt: Bartolomeiul?, Liseiul? și Precupulf. 

Și la români, și la francezi, și la germani se crede că sâmbăta e rău să începi 
a lucra ceva: tot ce vei începe, nu reușește. 

Vechii egipteni aveau ca «tabw;: 

5 Famenoth, care avea a patra oră din noapte ca timp nefast; 

17 Othyr (în care Set omori pe fratele său Osiris), zi nefastă, în care nimic 
din ce lucrezi nu se poate duce la bun sfârșit. 

12 Paophi, în care orice ai face, totul îţi iese pe dos. 

22 Paophi, în care nu e bine să te scalzi, că te întâmpini cu crocodilul și te 
mănâncă’. 

La aromâni, sunt considerate ca «tabu» marțea, vinerea și sâmbătaS. 

La germani, se crede că cine poartă haine cusute duminica, se îmbolnăvește, 
sau este trăsnit, ori se îneacă. Copacii care au fost curățiți duminica, se usucă. La 
români, vița de vie nu se îngrijește duminica, tot din aceeași cauză. La germani, 
lunea este nenorocoasă. Copiii născuţi lunea mor de moarte năpraznică. Lunea n 
e bine să-ncepi un lucru, căci: «Montags Anfang hat keinen guten Fortgang!»”. 
Ebreii au Sabatul ca zi tabu, în care nici oamenii, nici vitele nu lucrează nimic. 

La români, lunea mulți postesc, mai ales cei obricifi, căci altfel fac nouă 
buboaie. 

Lunea nu se dă nimic din casă: nici sare, nici foc8. În Vâlcea, se crede că 
lunea nu e bine să se facă leșie, căci se îmbolnăvesc vitele. 

Marţea nu e bine să te lai, căci surzești (Vâlcea). Marţea nu e bine să croieşti, 
nici să urzești, căci se îmbolnăvește cel pentru care urzești sau Şroieşti, dar și cel 
ce lucrează. “În Lesbos, se crede că nu e bine să pleci la drum?. 

Miercurea cine se lea, are dureri de cap (Vâlcea). Nu se opărește prin casă, 
căci e rău de bube şi de sugiuri! 

Vinerea e socotită ca o mare sărbătoare între zilele săptămânii. Multe femei se 
tem mai mult de Sf. Vineri, decât de Sf. Duminică. Nu se spală, nu se coase, că 
rămâi orb și zaci de brâncă; nu se opăreşte, nu se dă gunoiul afară, nu se dă foc 
din casă, nu se dă sare împrumut s. a.!! (Muscel). 

Cine doamne în ziua împroorului pen Sf. Gheorghe) ia somnul mieilor 
(doarme foarte mult și adoarme pe dată 

Cine cade în boală sâmbăta, cu greu E, să scape de a nu «lepăda potcoavele»15. 

Marţea să nu te lai, nici să te piepteni, că e rău de năpastă!4. 

Lunea să nu te lai, că e rău de urât. 

Vinerea să nu torci, că-ți coc degetele şi-ţi cad unghiile!5. Vinerea nu e bine 


Vezi, [C. RAdulescu-]Codin, Sărbărori/le noastre]. 
11 iunie. 
9 iunie. 
8 iulie. 
V. Emoni, op. cit., p. 247. 
Cosmulei, op. cit., p. 44. 
Wuttke, op. cit., p. 58 seq. 
Codin, Sărbători, p. 107. Cf. Elefterescu, Cartea Neamului, an. |, p. 29-31. 
Georgeakis, op. cit., p. 341. 
10 Codin, Sărbători, p. 110. 
11 Jbid., p. 111. 
12 loan Creangă, an. IV, p. 47. 
13 Ibid., an. IV, p. 113-114. 
14 Ibid., an. II, p. 101; an. IV, p. 149. 
15 loan Creangă, an. IV, p. 183. 
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să te bărbiereşti (razi), sau să te tunzi!. Nu e bine să mănânci uitându-te în oglindă, 
că-i mănânci norocul, 

Furca să n-o lași culcată, că e rău de junghi. 

Cine fură de la mort sărăcește. 

Așchiile sicriului să nu le pui pe foc, că nu e bine3. 

În jud[eţul] Vâlcea, se crede că joia nu trebuie să te lai, căci e rău de robie 
(cazi rob). 

Marţea de te lovește vreo boală, nu te mai scoli?. 

Nu, e bine să-ți cârpeşti haina pe tine (fără a lua o stramă în gură), că-ți coşi 
mintea’ (Vâlcea şi Moldova). 

Picior de găină. să nu mănânci, că «dai îndărăb», sărăcești risipindu-ţi averea, 
- ca găina boabele, 

În jud[ețul] Vâlcea se crede că dacă mănânci picior de găină, te faci «un 
mincinos şi jumătate». 

La romani, se numeau nefaste acele zile în care nu se pronunțţau nici sentințe 
judecătorești, și nici adunările poporului nu se convocau. Erau foarte multe aceste 
zile: în tot calendarul lor nu găsim decât 38 de zile faste. 

Și ne mai mirăm că la noi sunt atâtea zile «ţinute»! 

Nouă seri înainte de Sân-Toader (25 februarie) 7 nu e bine s% torci, că-ți amor- 
tesc mâinile. În Vinerea Mare (Seacă) nu e bine să coci pâine8. Tot atunci nu se 
dă nimic din casă afară. Nu se ară, nu se samănă, nu se sădesc pomi, căci seacă. 

La Sf. Gheorghe, să nu dai nimic din casă afară, că-ți dai norocul“. 

Șapte Filipi (25 ianuarie) sunt «ţinuţi» mai cu seamă de femei: e rău de lupi0, 

La Rusalii (29 mai) nu e bine să te sui pe locuri înalte, nici să călătorești. 

În noaptea de Rusalii, să nu umbli pe câmp, prin pădure, că te pocesc Telele. 

La Sâmpetru, să nu lucrezi, că e rău de lupi și de pagubă. 

La Sânzâene, să nu te scalzi, că te înecill. 

Din ziua de Sf. Ilie, unele, femei nu lucrează o săptămână, că e rău de foc, 
de trăsnet și de felurite boale!? 

Nu e bine să cauţi mâncând vitele pierdute: ţi le mănâncă lupii 2. 

Duminica, să nu uzi florile, că se usucălf. La Sf. Trif (l febr[uarie]) nu se 
lucrează, pentru ca via să facă rod și să fie ferită de grindină și pentru ca lupii 
să nu mănânce din vite!5. 

La Sf. Vasile (1! febr[uarie]), femeile nu lucrează, pentru ca copiii și vitele să 
nu se nască schiloade, slute. 

Iată ce spune dapre aceste sărbători marele ierarh al bisericii noastre din trecut, 
Veniamin Costache! 


Ibid., an. ll, p. 210. 

Ibid., an. II, p. 67. 

loan Creangă, an. |, p. 49. 

Ibid., an. II, p. 211. 

Ibid., an. IV, p. 22. 

Albina, (Buclureşti]), p. 1302. 

Elefterescu, Cartea Neamului, an. |, p. 55. 

Ibid., an. |, p. 71. 

Elefterescu, op. cit., an. 1, p. 73. 

10 Jbid., an. III, p. 41. 

11 Elefterescu, op. cit., an. |, p. 111. 

12 Ibidem, p. 119 (an. 1). 

13 Joan Creangă, an. IV, p. 21. 

14 lbid., an. IV, p. 113-114. 

15 Elefterescu, op. cit., p. 53 (an. 1). Cf. Albina (Buc[urești)), an. VII, p. 803, seq. 
16 Catechism tipărit la 1834, capit[olul]: Despre sărbători... 
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«Creștinii să nu facă slujiri eriticești sau păgânești, precum sunt sărbătorile 
credinţei deșarte rămase din vremile închinării la idoli. Aşa sunt: ţinerea a nouă 
joi după Paști; zilele Rusaliilor....». 

Vinerea nu e bine să te speli pe cap, că te doare (Vâlcea). 

La Sf. Haralambie (10 febr[uarie]), să nu lucrezi nimic, că e rău de ciumă. El 
ţine toate bolile legate în lanţ și să te ferească Dumnezeu când s-o necăji și le-o 
da drumul! 

Sf. Sava (5 dec[embrie]) e bine să i «se ţină» ziua; astfel e rău de vărsat?. 

Tot aici ar intra și tendinţa ce se observă la toate popoarele, tendința eufemizâni. 
Fiinţelor sau închipuitelor ființe nu li se zice pe numele lor adevărat, ci li se pun 
diferite pseudonime sau li se adaugă diferite epitete măgulitoare. Așa în vechime, 
groaznicelor Furii li se zicea Eumenide, zeițe binevoitoare. Marea Neagră, mare 
bântuită de năprasnice furtuni, era numită tot de cei vechi Pontus Euxinus, marea 
cea prielnică, ospitalieră. 

La noi, Șoimanelor li se zice Iele, Dânsele, Sfintele, Doamnele, Domniţele, 
Bunele, Tarile, Frumoasele. Mehedinţenii le zic: Milostivele. În poporul nostru, 
foarte rareori auzi pomenindu-se cuvântul Drac; acest cuvânt se înlocuiește cu: 
Naibă, Necurat, Cornea, Aghiuță. Fetele nu «drăcuie», ci zic: Fire-ai al lui (pentru 
Dracului), sau «Fire-ai al Iaca-Cui!» 

Angola, leului i se zice «domn». 

Miercurea Strâmbă (miercurea din Săptămâna cea Mare) se numește Miercurea 
Frumoasă, de unele femei, ca să nu se supere sfânta zi. «De ce să-i zici că e strâmbă? 
Că-i pare rău. Ea nu e tot sfântă de zi ca și celelalte? E păcat să râzi de eal»? 

La slavii de sud, ciumei nu i se zice cu numele ei propriu (Kuga), ci i se zice 
Kuma, cumătră. 

Tăciunelui de grâu să nu-i zici «tăciune», că se supără și de aceea se face în 
«pâine»; să-i zici jar. 

În toate acestea se observă tendința omului simplu de a se pune bine cu nişte 
închipuite ființe, a căror mărire covârșea puterile lui, și pentru măgulirea cărora 
întrebuința toate puterile minții lui. 

* 


Caracterele tabuului. Salomon Reinach îl defineşte astfel: «o interzicere nemotivată, 
neînsoţită de amenințările unui legislator - care interzicere are de scop de a sustrage 
pe oameni de la pericolele pe care ei nu le cunosc și, mai cu seamă, de la pericolul 
morţii». 

Tabu e molipsitor. Tot ceea ce se apropie de el devine zabuar. Așa, în Tonga, 
în Japonia, Tahiti, tot ceea ce se atinge de rege, de persoane, de obiecte tabu, este 
socotit ca tabuat. Pământul, el însuși, dacă este călcat de un rege, la Tahiti, devine 
tabu. Tot același lucru este și dacă te atingi de vreun cadavru, de o femeie, de 
un idol, - când sunt în stare de tabu. Violarea tabuului este umnată de sancţiuni. 

Cea mai importantă este aceea pe care am arătat-o și care este de ordin magic 
și religios: boala, nebunia și moartea”. 

Australia, se crede că acoperămintele unei femei care este «la fire», omoară 
pe toți câţi le ating$. 


1 Codin, Sărbători, p. 24-25. 

2 Ibid., p. 90. 

3 Codin, Sărbători, p. 30. 

4 Voronca, op. cit., p. 169. 

5 Sa ne gândim numai la „zilele cu ţinere“ şi la sancţiunile ținerilor acestora superstițioase! 
6 A. Bros, Rel/igion] de[s peuples] non-civilises, p. 188-203 passim. 


CAPITOLUL XXXIX 
Animalele 


Șarpele fu cel dintâi obiect al cultului, al închinării. Puterea lui, forma lui 
proteică fură, poate, primele motive că el fu adorat. Acest cult se găsește pretutindenea: 
în India, Egipt, Fenicia, Babilonia, Grecia, Italia, Lituania, Persia, Cambridge, Bolivia, 
China, Ceylan, la Kalmuci, în Abisinia, Guineea, la azteci, la caraibi. Șarpelui i se 
ridică temple. Se crede, bunăoară, la Cafri, că spiritul strămoșilor apare sub chipul 
acesta. El ocupă în zoolatrie același loc predominant pe care-l are Soarele în 
Sabeism, - adorarea cerului sau a stelelor. Şarpele era socotit în regiunea indiană 
- ultima ei fază, hinduismul - ca principiul răului. 

Madagascarezii cred că principiul răului ia ipostazul șarpelui. Același lucru îl 
credeau - în cosmogoniile lor - perșii, egiptenii, grecii. 

Edda scandinavă spune că șarpele (Midgard) este născut din răutăciosul și de 
zei clevetitorul Locke '. 

Faimoșii șerpi de pe varga lui Esculap (Asclepios) - spune mitologia - că 
vindecă toate bolile. 

Pe zidurile orașului Pompei, Esculap este închipuit cu un șarpe pe care îl ține 
în mână și al cărui cap este afundat într-un vas cu medicamente. 

La egipteni, zeul Serapis se închipuia înfășurat de șase încolăcituri ale unui 
şarpe. 

Vergilius în Eneida, cartea [a] V-a, ne spune că nu există nici un loc fără 
geniu, care se arată în formă de șarpe. 

Multe din sectele gnostice ale Asiei adorau șarpele ca pe principiul dătător de 
viață. 

Așa, găsim pe naasenii (de la naăs, ebreu, șarpe) care considerau și venerau 
şarpele ca un eon bun, ca o putere a lui Adam. Ofiţii (oọı5 -șarpe) considerau ca 
zeu bun pe șarpele amăgitor al primei perechi omenești. În toate istoriile legendare, 
șarpele este asociat cu originea metalurgiei. (Se pare că prefacerile proteice ale lui, 
asemănătoare cu prefacerile pe care arta metalurgiei le exercită asupra metalelor, 
au făcut pe oameni să creadă că între metale și șarpe trebuie să fie o înrudire). 
Marele șarpe al Egiptului - Kneph - este părintele lui Vulcan (Hefaistos) de la 
greci şi romani. Cadmus“, zeul-șarpe (Grecia) era privit ca cel dintâi miner. Hi 
(Hoa), zeul-șarpe al chaldeilor era păstrătorul (păzitorul) comorilon. 

La romani, șarpele era, în unele împrejurări, un bine vestitor. Așa, se spune că 
lui Maximin cel tânăr un șarpe îi prezice că va fi împărat, - încolăcindu-i-se pe 
după gât, în timp ce el era cufundat în somn“. 

Coborâtorii din populaţiunile primitive ale Indiei venerează pe Nagas, - șerpii 
legendari, meșteri în lucratul metalelor. 

În lucrarea sa despre cultul șarpelui, Fergusson dă o copie după un foarte vechi 
monument din Industan, pe care vedem pe mineri că stau cu ciocanul în mână şi 
sunt păziți de șerpi. 

1 Dupuis, op. cit., p. 89. 
2 Vezi Metamorfozele lui Ovidius, IV, V. 


3 Roisel, op. cit., p. 165. 
4 Julii Capitolini, Maximinus Junior, cap. IV. 
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Multe legende ale vremurilor posterioare fac din șerpi păzitorii comorilor ascunse. 
În toate cărţile de alchimie, metalele sunt reprezentate prin şerpil. 

La noi, mai cu seamă șarpele de casă se crede că nu trebuie ucis: cine îl 
omoară nu-i mai trăiesc copiii. La nemți, șarpele este socotit ca o ființă năzdrăvană 
și de aceea este înconjurat de tot respectul. Pe timp de secetă se prinde un șarpe 
și se atârnă cu capul în jos. Au credinţa că astfel are să plouă în curând (Bohemia). 
Pielea de șarpe se crede că vindecă rănile. înveninate?. 

O piele de șarpe, jupuită în ziua de Sf. Gheorghe și purtată nouă zile, la gât, 
se crede că fereşte de friguri. În aceeași zi dacă tai un cap de şarpe cu un ban 
de argint și îl porţi la gât, ai să fii scutit toată vara de friguri. Cine mănâncă din 
carnea șarpelui înţelege limba păsărilor. Şerpii intră în gura oamenilor adormiți?. 
În Vâlcea, se crede că șerpii intră pe gura oamenilor care au mâncat lapte. 

Boala de tenie, «panglică» este socotită în popor ca o boală provenită din 
intrarea pe gură a unui şarpe. Tot în Vâlcea, când bate vântul necontenit, se spânzură 
un şarpe cu capul în jos, și - se crede — vântul se oprește pe dată. Pe alte părți, 
gușterului i se taie capul, în Juna martie şi cu un ban de argint, și acest cap se 
întrebuințează la bolile de gât. În Sarai, județul] Constanţa, se taie capul șarpelui 
cu o monedă și i se pun în gură trei fire de usturoi. Pe acestea lumea le pune la 
pălărie și, în seara de Sfântu' Gheorghe, când vin vitele de la pășune, dacă te sui 
pe o movilă cu acest talisman la tine, poți vedea vrăjitoarele care mișună în seara 
aceasta5, 

Broasca 

În legendele popoarelor indo-germanice, adeseori apar principi, principese și 
chiar zeițe, cu figura unei broaște râioase sau a unei broaște de baltă. Însă la 
început, era ideea că în broasca râioasă se ascunde un duh binevoitor față de 
oameni. În Tirol, se socotește că e păcat să omori o broască. În Norvegia, i se 
atribuie puterea de a [se]f răzbuna pe cel ce-i face rău: de pildă, i se aşează 
noaptea pe piept. La slavii sudici, broasca este privită cu mult respect, căci este o 
ființă bună. Se crede că bățul cu care s-a scăpat o broască din gura unui şarpe, 
ușurează durerile naşterii, — atât la om, cât și la animale”. Cei din Brazilia și Plata 
adoră broaștele râioase&. Tot aşa și indienii. 

La nemți, se crede că dacă ai omorât o broască, va ploua îndată”. În Oltenia 
și în alte părți locuite de români, se crede că broasca este sfântă și dacă o omori, 
plouă numaidecât! 

La bulgari, se crede că broasca este binecuvântată, fiindcă trupul ei nu putrezește, 
ci se usucă. 

Poporul bulgar crede că broasca a binecuvântat-o Maica Domnului care a fost 
mângâiată de broască, atunci când Precesta întristată căuta pe lisus. Broasca i-a 
spus să nu mai fie mâhnită, căci n-are de ce. Căci ea și-a pierdut (i-au murit) 
toți brotăceii şi nu mai este tristă. Și de-atunci cică a binecuvântat-o Maica 
Domnului! 

1 Roisel, op cit., p. 165. 

2 Wuttke, op cit., p. 110. Cf. Gubematis, op. cit., p. 54, t[om] H. 
3 bid., p. 11. 

4 Şezătoarea, an. VIII, p. 105. 

5 lbid., p. 108. 

6 În text: „a-l“ (n. ed.). 

7 Krauss, Slavische V[olks}f[orchungen], p. 58. 

8 Grasserie, op. cit., p. 121-122. 

9 


Wuttke, op. cit., p. 110-111. 
10 /oan Creangă, an. II, p. 58-59. 
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În Vâlcea și în alte părţi, se povesteşte o legendă tot cam în stilul celei povestite 
anterior. Cică Maica Domnului și-a fost căutând pe fiul-său, pe lisus Hristos, pe 
care-l răstigniseră jidovii. Și când mergea îngrijorată, întrebând și pe bun, și pe 
rău de l-au văzut cumva, numai ce se întâmpină cu o broască. O întrebă broasca 
de ce este tristă și amărâtă și, după ce i-a fost spus Maica Precesta toate cu 
de-amănuntul, cică broasca ar fi zâmbit și i-ar fi zis, cu vorba ei glumeaţă: «Ci, 
nu mai plânge, nu te mai văicăra după un fecior: că uite eu am nouă brotăcei şi 
trec roatele carului peste ei, și tot nu mă mai „olicăiesc aşa!» Și spune că Maica 
Domnului a zâmbit, cu toate că inima-i era sfâșiată de durere, şi a blagoslovit 
broasca. Și de aia trupul broaștei nu putrezește, ci se usucă, cum sunt moaștele; 
și bem apă în care se scaldă ea. Și e păcat să superi sau să omori broasca. Da' 
când omori o broască, Dumnezeu dă ploaie. 

În Ungaria de Nord găsim o credință și o legendă analoagă. Cică Sfânta Fecioară, 
cu ochii scăldaţi în lacrămi, întâlni pe drum o broască râioasă, care o întrebă de 
ce plânge, de ce se văicărează așa şi unde se duce. Iar fecioara îi răspunse: «O! 
Doamne, cum n-aş plânge: aveam numai un fiu, dar și pe acela mi l-au omorât...» 

«Nu mai plânge, zise broasca. Eu aveam doisprezece feciori, și roţile carului 
au trecut peste ei, tocmai când se odihneau într-un făgaș făcut pe drum. Și iacă 
eu nu sunt așa de tristă ca tine.» 

Atunci Maica Domnului îi zise: «Dacă tu nu-ţi plângi pe fiii tăi, să nu mai 
putrezești niciodată!» lată de ce broaștele se usucă . 

În regiunea Pașcanilor, se crede că grindina se poate alunga cu pielea unei 
broaște prinse în beci, jupuită de vie și aninată în vârful unui băț de anine (arin)?. 
În Moldova, broaștele și aricii se socotesc sfinți și nimeni nu se atinge măcar de 
ele: se îngăduie să umble și prin case. 

Francezii cred că broasca este animalul vrăjitoarelor. 

Ele iau câteodată chipul unei broaște râioase sau al unei broaște de baltă. Dacă 
a fost rănită o broască râioasă, fără a fi omorât-o, ea vine ngapica şi se aşează 
pe pieptul celui care a lovit-o - pentru a-l omori, înăbuşindu-?. 

În Vâlcea, se crede că dacă broastele «orăcăie» întruna, e semn că va ploua. 

Tot aşa se crede și la aromâni. La romani, broaștele, se credea că sunt țăranii 
lycieni pe care Latona îi schimbase, îi metamorfozase în broaște. Și romanii credeau 
că atunci când broaștele cântă mult, prevestesc ploaia. Vergilius pune între semne 
de ploaie și cântul nemăsurat al broaștelor: 


«...Et veterem in limo ranae cecinere querelam5.» 


Brotăcelul (răcănelul), mica broască de un verde așa de frumos, se crede că și 
el vestește prin cântecul lui apropierea ploii. 

Alte semne de ploaie mai sunt: când lampa face fum sau pârâie fitilul. Credinţa 
aceasta o avem comună cu romanii, căci iată ce citim în Vergilius: 


«testa cum ardente viderent, 
Scintillare oleum et putres concrescere fungos.» 


17 Şişmanoff, op. cit., p. 113-114. 

1 M. Klimo, op. cit., p. 108. 

2 Șezdtoarea, an VIII, p. 106. 

3  Șăineanu, La Crea![ion] metaphor[ique] en Francais et en Roumain (Le Chien et le Porc), p. 138. 

4  Cosmulei, op. cit., p. 47 seq. 

5 Georgica |, v. 378. Cf. Arat[os din Soloi], Diosem/eiai] (Semnele lui Zeus], 215; Cic[ero] De div. 1, 8; 
Lucr[etius], IV, 545. 

6 Georgica, |, v. 391-392. 
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Un alt semn că va ploua este și atunci când furnicile își scot ouăle pe muşuroi 
și umblă repede încoace și încolo (Vâlcea). În Vergilius, citim următoarele, cu 
privire la această credință: 


«Saepius et tectis penetralibus extulit ova, 
Augustum formica tenens iter... » 


Românii mai cred că broasca este sfântă, și pentru faptul că broasca aceea care 
e la facerea lumii îi aduce lui Dumnezeu pământ din fundul mărilor și Dumnezeu 
o baglosloveşte?. 

Cadavrul uscat al broaştei se întrebuinţează în magie. Vrăjitoarele romane fierbeau 
broaște în untdelemn, la răspântii. În Vâlcea, se crede că cine ia în farmece broască 
uscată (cine mănâncă sau bea ceva descântat și cu trup de broască uscată), acela 
se usucă tot ca broasca, se face «scândură», «pastramă». 

În acţiunea magică a chemării ploii, broasca, animal acustic — joacă pretutindenea 
un rol capital. Am văzut acest lucru la noi și la alte popoare europene. Indienii 
din Orenoc biciuiesc broaștele când seceta e mare și lumea are nevoie de ploaie. 
În Australia, broaștele se omoară tot în acelaşi scop. 

În India, pentru ca să plouă, se spânzură o broască cu capul în sus?. 

La români, se crede că untura de broască e bund contra reumatismului. 

La cei vechi, inima de broască se purta ca talisman. 

Se credea că dacă freci cuțitul de tăiat via cu sânge de broască, podgoria are 
să-ți fie ferită de gângănii și de degerare?. 

Româncele au obiceiul să descânte cu trupuri de broască: 

«la o broască, îi coși gura cu mătase roșie, o pui într-o ulcică, iar ulcica pe 
jăratic, pe vatra tare înfierbântată și o coci de vie așa; și, pe deasupra, în zvârcolirea 
ei, o mai înțepi mereu cu acul și îndrugi din gură: „,...Cum înţep eu broasca, așa 
să înţepe junghiurile pe cutare femeie, și cum nu poate ţipa broasca, așa să n-aibă 
gură cutare să-și spună focul și cum se coace asta, așa să se coacă ea!“. 

Se mai fac felurite vrăji cu ochi, cu creieri, cu mațe de broască. 

Lupul 

La poporul român, se crede că acel ce a văzut lupul sau acel ce a fost văzut 
de către lup, răgușește rău de tot. Adeseori se înlocuiește, în acest caz, expresiunea: 
a răguși, cu expresiunea a vedea lupul. Vergilius ne arată în două versuri ale sale, 
că romanii credeau la fel: 


«...Vox quoque Moerim 
Jam fugit ipsa: lupi Moerim videre priores»$. 


Francezii cred la fel: când cineva are guturai de nici nu poate vorbi, se zice 
că a deschis gura tocmai când trecea lupul pe lângă el și i-a suflat lupul în gură. 
Aceleași credinţe le au și norvegienii. Francezii mai cred că dacă-i zici din vioară, 
scapi nemâncat de lup. Sébillot povesteşte o frumoasă istorioară pe tema aceasta6. 

La români, se crede, pe alocurea, tot aşa. În basmele românești se spune că 
lupul e făcut de Dracul, cu învoirea lui Dumnezeu. Împărații din basme iau chip 


Ibid., 1, v. 379-380. 

Șezătoarea, an. Ill, p. 25. 

A. Bros, Religion] d/es peuples] non-civilises, p. 79. 

Geoplontica] V, 30, 3. (A se vedea feluritele descântece şi vrăji făcute cu trupul de broască în Wissowa, 
op. cit, vol. |, p. 70-71). 

Vergilius, Eclog/a] [a] DX[-a], v. 53-54. 

Sébillot, op. cit., p. 107-109 (vol. Il). 
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de lup când vor să cerce istețimea și îndrăzneala fiilor și fiicelor lor, atunci când 
pleacă la rāzboi!. 

Tot în basmele noastre, Necuratul ia chip de lup; lupul aduce iapa măiastră; 
ajută pe voinic a lua pasărea de foc; e năzdrăvan; omul, vrăjitorul iau chip de 
lup?. 

Wallonii spun că omul răgușește când vede lupul’. 

Aceleași credințe le găsim la germani“, italieni şi francezi. 

În limbile italiană și franceză avem și expresiuni care ne dovedesc acest lucru: 


«avoir vu le lup» 


: i = a fi răgușit. 
«aver visto il lupo» gus 


Nu numai la greci și la romani întâlnim această credință superstițioasă, ci și la 
popoarele mai vechi. Aşa, într-o rugă câtre Haoma (Homa), un credincios al lui 
Zoroastru, între altele, se roagă de acest «îndepărtător de moarte» ca să-i dea 
putinţa de-a observa, el, mai întâi, pe hoțul care vrea să-l prade și pe lup - 

mai-nainte de-a fi văzut de către aceștia. 

Părul de lup și de urs este bun de afumat bolnavii - după credința românilor 
şi aromânilor$. 

Ficatul de lup te scapă de oftică (credință românească). 

Ovidius vorbește despre vrăjitoarea Medeea care pregătește o băutură magică 
cu ierburi de pe morminte, cu clei, cu mărgăritare de Orient, cu maţe de lup, cu 
aripi de bufniță, cu ciocuri de corb şi piele de viperă. 

Vâlcea, se crede că ficatul și gâtlejul de lup sunt bune de descântec «de 
urâb». 

Câinele este socotit și de poporul român, și de alte popoare, ca un vestitor al 
morţii. Vechii ebrei credeau asemenea că urletul câinelui vestește moartea oamenilor 
sau a dobitoacelor: «Dacă asupra tuturor fiilor lui Israel nici un câine nu va chelălăi, 
nici asupra oamenilor, nici asupra vitelon»>'. Poporul nostru mai crede că Dracul 
poate lua chipul unui câine. Poate că această superstiție se datorește faptului că 
ochii câinelui au noaptea o lumină foarte vie. La francezi, se crede că Dracul ia 
câteodată chipul unui câine, în insula Guemesey; sau al unui câine negru, în Morvan. 

În Saintonge se crede că vrăjitoarele se prefac în câini albi. În Portugalia, în 
numele Dracului intră și al câinelui (câo). Animalele fantastice poartă, în diferitele 
provincii franceze, numele de câine roșu, câine alb. Aşa le che rouge (în trad[ucere] 
vendeene); le chinbianc (în trad[ucere] Lorrain). 

La romani, se credea că o curea făcută din piele de câine și înfășurată de rrei 
ori împrejurul gâtului fereşte de înecăciune 

O mulțime de vrăji erau făcute cu părți din cadavrul de câine10. 

La români, căpățâna de câine, arsă și pisată, se plămădeşte în rachiu și se bea 
de vătămătură; unii se scaldă, - ca să le treacă de brâncă, - într-o leşșie în care 
s-a fiert un cap de câine. La norvegieni, se crede că dacă te afumi cu păr de 


1 R. Codin, Înger/ul/ românului, p. 62. 

2 L. ŞIineanu, Basme române. 

3 Monseur, op. cit., p. 14. Cf. Quest[ions] de folkilore] wallon, p. 128. 
4 Wuttke, op. cit., $ 271. 

5 Apud Librecht, op. cit., p. 335. 

6 Neni¢scu, op. cit., p. 536. 

7 Exod[ul), 11, 7. 

8 Şäineanu, Creation mėtaph[orique].. (Le Chien et le Porc), p. 55. 

9 Plinius, H[istoriae] N[aturalis, libri], XXX, 35. 

10 A se vedea în Wissowa, op. cit., vol, l, 73. 
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câine, vindeci mușcătura de câine. Acesta este un procedeu homeopatic - că adică 
ceea ce aduce, cauzează o boală, tot aceea aduce și vindecarea eil. 

Câinele este socotit de popor ca simțitor de duhuri necurate. Acest fapt se 
oglindește foarte bine într-o poezie cu motiv popular a genialului M. Eminescu: 


«...Ea (fata de împărat) pe noi ne simte'ndată ce ne apropiem 
desculți, 
Suntem duhuri necurate (zmei) şi'mpăratul cela Roș, 
Are-n vatră, în cenușă un căjel şi un cocoș; 
Năzdrăvani-s, bată-i naiba, cum ne simt îi vezi că "'ndrugă, 
Unul bate, altul cântă și-o tulim urât la fugă.» 
(Călin Nebunul) 


În Vâlcea, se crede că dacă câinele sare peste «pomană» (masa de la pomană), 
aceasta e semn că masa nu e plăcută mortului, nu e «primită» de sufletul răposatului. 
Aici se arată destul de clar credința că duhurile stau în legătură cu câinii și-i 
îndeamnă să le fie tălmaci ai voilor lor. 

În Mehedinți şi în Vâlcea, dacă sare câinele peste urzeală, e semn că va muri 
cineva și pânza va servi ca giulgiu de mort. Ca să se evite aceasta, se ia câinele 
şi se trece înapoi, tot peste urzeală. 

În Vâlcea, este oprit de a zice câinelui: «sărac», «biet». 

Tăria câinelui a rămas de pomină: «Omul e câine!» pentru: «Omul e rezistent, 
cum e câinele». 

Cuvântul câine se ia și în înțelesul rău: Ce câine de om! 

Câinele este îndărătnic: «De abia l-am făcut pe cutare să meargă!», «Câine 
câineşte, de l-am făcut să meargă!» Câinele nu cunoaște mila, tot ca turcul, de 
aceea se zice: «Turcul e câine!» Dacă n-are el milă, nici noi nu trebuie să avem 
milă de el: «Dă ca-n câine, «Să nu-ţi fie milă tot ca de un câine!». Când tună 
și fulgeră, să îndepărtezi câinii, căci o dată cu ei — cu dracii care sunt în ei — te 
poate trăsni și pe tine. 

Iepurele 

Este credința la noi (românii), că dacă-ţi taie un iepure calea, n-are să-ți meargă 
bine2. Credinţă identică cu a noastră au rutenii din Bucovina?. 

La germani se crede așijderea. «Când te-ai întâmpinat cu un iepure, nu-ți 
merge» - este o zicală străveche, care să găsește și la vechii inzi, și la slavi, şi 
la toate popoarele înrudite cu ei'. 

Aromânii cred că iepurele care-ţi iese înainte, îți vestește nenorocire5. 

În Moldova și în Muntenia se crede că iepurii, când se apropie sau intră în 
sat, vestesc iamă grea6. 

Sângele de iepure are puteri miraculoase. Ca să poţi ochi bine cu pușca, să-i 
ungi ţeava cu sânge de iepure”. 

Norvegienii cred că atunci când iepurele trece prin fața unei case, vestește 
moartea unuia dintre casnici. 

De toate neamurile acest animal este socotit ca rău prevestitoră. 

Cu untura de iepure descântată, dacă se unge o femeie care se zbate în durerile 


1 Librecht, op cit., p. 353-354. 

Șezătoarea, an. III, p. 31. lepure sau popă cu barbă roșie de-ţi va ieşi în cale, - îți merge rău. Cf. loan 
Creangă, an. Il, 211. Cf. an VI, p. 19. 

D. Dan, Rutenii din Bucovina, p. 16-17. 

Wuttke, op. cit., p. 186. Cf. Meyer, op. cit, p. 260. 

Cosmulei, op. cit., p. 49. Cf. P. N. Papahagi, op. cit., vol. 1, p. 97. 

loan Creangă, an. IV, p. 21; Elefterescu, op. cit., an. |, p. 29. 

lbid., an. IV, p. 115. 

Librecht, op. cit., p. 315. 


Oa OE > 


SUPERSTIȚIILE POPORULUI ROMÂN 251 


nașterii, își ușurează foarte mult sarcina «făcutului»: «Sare copilul din ea, cum sare 
iepurele!» (Jud[eţul] Vâlcea). 
La francezi, se crede că dacă o nuntă se întâlnește cu un iepure, mirii au să 
fie nenorociţi!. 
Lesbos se crede acelaşi lucru?. 
Pieile-roșii adoră iepurele“. 


Pisica 

Şi la francezi, şi la români se crede că acest animal cu fizionomia gravă și 
tăcută, cu ochii scânteietori, ascunde de multe ori vreun demon, sau vrăjitor. 

«Câinii sunt de la Dumnezeu, iar pisicile de la Dracul, - zice un proverb 
provensal. La români, se zice că pisica «trage» (se roagă) să orbească stăpânu-său, 
pentru ca să poată să-i ia bucătura din mână, însă câinele «trage» să se înmulțească 
stăpânii, pentru ca fiecare copil să iasă cu bucătura în mână, ca să aibe și el să 
mănânce fărâmiturile. 

În Vâlcea, se crede că atunci când «se lea» pisica, vestește ploaie. Tot așa se 
crede şi în Franţaf. 

În Vâlcea, se crede că cine scuipă pisica o va linge de scuipat, «pe ailaltă 
lume». 

La grecii din Pesbos, se crede că dacă «se lea pisica», va plouà îndată’. Tot 
aşà și la aromânif. Pisica este socotită ca o încarnare a vrăjitoarelor și în focurile 
de la Sânzâene, din Paris, autodafe-ul pisicilor era socotit ca o pedeapsă a 
vrăjitoarelor. Aceste autodafe-uri se făceau la Paris, la Metz - până la finele 
secolului XVIII, iar în Picardia această distracţie se practică şi în secolul XD. 

La bulgari, se crede că câinele [sic!] se bucură când stăpânul are copii, fiindcă 
fiecare iese cu bucătura și i-o dă. Pisica însă nu e așa; ea vrea ca numai pe ea 
s-o ţină stăpânu-său în poală. SE crede că dacă pisica va sări peste un mort, acel 
mort se va face strigoi (vampir)E. La fel se crede și la români (Vâlcea). 

Cu păr de pisică neagră se face «de urât» între doi îndrăgostiţi, între bărbat şi 
nevastă (jud[eţul] Vâlcea). 

În jud[eţul] Vâlcea, se crede că cel ce caută să «piardă» (rătăcească) o pisică, 
trecând-o peste o apă, este blestemat de ea și orbeşte. Pisica face şi pe ghicitoarea. 

Cel ce vrea să știe cuprinsul sorţilor din urna Destinului, freacă urechile unei 
pisici şi pe urmă îi dă drumul, și dacă se scutură e semn că răspunde afirmativ 
întrebării puse, și viceversa. 

Acest procedeu de a ghici îl întrebuințează, mai cu seamă, fetele când le vine 
chef s-o întrebe când se vor mărita și pe cine au să ia în căsătorie. 

Când îi freacă urechile, zic următoarele cuvinte: 


«Pisicuţă Pe (cutare); 

Bâlăuţă, Sā stai pe loc 

Să mi te scuturi, Ca turta-n foc, 

Sā mi te bucuri, Cu urechile chilibă, 
Dacă-o lua (cutare) Cu coada bâzdâc, așa!» 


Sébillot, op. cit., tome XXII, p. 121. 
Georgeakis, op. cit., p. 339. Cf. Theocrit, /dile, II, 12-35; Ovidius, Fast/e], 1, 389. 
Grasserie, op. cit, p. 121. 
Sébillot, op. cit., tome Il, p. 106-107. 
Georgeakis, op. cit., p. 339. 
Cosmulei, op. cit., p. 49. 
Șăineanu, [La] Création Metaphor[ique]... (Le Chat), p. 79, 82. 
Șișmanoff, op. cit., p. 14. 
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Cu cele dintâi excremente ale «puiului» de pisică, se face «de urâb» (Vâlcea). 

Când se uită pisica în sobă (sau când se dă pe lângă foc), are să vremuiască '. 
La walloni, se crede că dacă «se lea», se spală pisica, are să plouă?. 

În Vâlcea, când pleacă flăcăul să se însoare, mamă-sa aruncă pe el o pisică, 
pentru ca fata la care se duce în peţit să se țină «scai» de el, rugându-și părinții 
ca «să facă» cu pețitorul. 


Cârtița (Sobolul) 

Nemţii cred că pielea de după capul cârtiței dacă li se dă cailor, în grăunțe, 
face ca să se îngrașă isa malul». Ea vindecă și epilepsia. Mușuroaiele de cârtițe 
au putere vrăjitorească?. 

La cei din Vâlcea, se crede că dacă «toci», tai în bucățele trupul unei cârtițe 
și-l dai calului în grăunţe, se îngrașă, să fie «uscat ca gardul». Unei femei grase 
peste măsură și scunde i se zice «cârtiță» (Vâlcea). După credințele românești, 
cârtița este metamorfozarea unui băiat de popă care avea obiceiul de a sparge și 
a muta mejdinele (miezuinele) moșiilor vecine cu a sa pentru a și-o mări. 


Șoarecii au fost și sunt socotiți de poporul nostru ca niște ființe spurcate. Dacă 
s-au apucat și au ros dintr-o pâine, se crede că nu mai e bine să mănânci din 
locul de unde au mâncat ei: partea aceea este tăiată și se dă hoarelor. În vechime, 
la greci și romani, orice lucru ros de șoareci era socotit ca lucru necurat și de rău 
augur. Teofrast ne spune în Caracterele lui, că, pe timpul său, de se întâmpla ca 
șoarecii să roadă vreun sac, oamenii superstițioși nu mai voiau să se servească de 
el și îl aruncau?. 

Cicero zice tot în privința aceasta: «Nos autem ita leves atque inconsiderati 
sumus, ut si mures corroserint aliquid, - quorum opus hoc unum, - monstrum 
putemus». 

La germani, când se arată mulți şoareci pe câmpii, nu e de-a bună: vestesc 
război, foamete ș. a.6 şi aceasta la toate popoarele, nu numai la ei. 

în: Norvegia, se crede că înmulţirea șoarecilor într-o casă este un «semn răw?. 

Medicina (Higiena) a și demonstrat ceea ce superstiția numai enunțase, - ca 
rezultat al unei vagi experienţe și observațiuni. Știința modemă arată că șoarecii și 
guzganii au în culcușul moale al părului lor mătăsos adevărate colonii de bacili 
patogeni. 

Românii cred că șoarecii de câmp, când «se trag» către sat, vestesc că iama 
bate la ușă. 

Se povestește despre Cato că, întâlnind pe un prieten cu fața îngrij[orjată, și 
întrebându-l ce nenorocire i-a venit pe cap, acesta îi răspunde: 

«M-aștept la toate, prietene! Închipuiește-ţi: când m-am deșteptat de dimineaţă, 
am văzut un șoarece rozându-mi pantoful!» 

«Ei bine! zice Cato. Liniștește-te! Minune ar fi fost dacă pantoful rodea 
şoarecele»?. 

loan Creangă, an. II, p. 158. 
Monseur, op. cit., p. 10. 
Wuttke, op. cit., p. 118. 
Caracteres de Theopraste, op. cit., p. 496, 497. Nota. 
De Div., lib{[er) II, cap. XXVII. 
Wuttke, op. cit., p. 188-189. 
Librecht, op. cit., p. 326. 


Elefterescu, op. cit., an. 1, p. 28. 
Șăineanu, Studii folklorice, p. 233. 
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În Celebe și în Noua-Guinee, dinții căzuţi se aruncă pe acoperiș invocându-se 
şoarecii şi șobolanii ca să crească dinții frurnoşi!. În Vâlcea, se crede că liliacul 
este șoarece care a mâncat anafură, «nafură». Tot așa se crede și în alte părţi 
locuite de români; e o credință generală (Voronca). 

La aromâni, se crede că liliacul este șoarece, pe care l-a pedepsit Dumnezeu, 
dându-i aripi și poruncindu-i să nu mai vadă lumina Soarelui“. 

Ca şi la vechii evrei”, la români liliacul e socotit ca «spurcab» și nu se mănâncă. 


Calul, boul 

Calul - «la plus noble conquête de l’homme» — a fost și este cea mai iubită 
şi venerată vietate din câte stau în apropierea și în tovărășia omului. 

S-a crezut, la mai toate popoarele, că, după jertfa omenească, cea mai plăcută 
jertfă ce s-ar putea aduce zeilor, este jertfa de cai. Germanii, după spusa lui 
Agathias, jertfeau cai geniilor din fluvii. 

Același obicei îl aveau și troienii. 

Mesageţii îi jertfeau caii Soarelui, cea mai de căpetenie zeitate a lorf. 

În judeţul Vâlcea, se crede și se povesteşte că Dumnezeu făcuse pe om cu 
aripi, ca să poată zbura. Dar calul l-a rugat pe Dumnezeu să nu-i mai facă aripi, 
fiindcă are să-l poarte el în spinare, mai iute ca vântul, mai repede ca pasărea cea 
mai ageră la aripi. Și Dumnezeu a ascultat ruga calului, și a luat aripile de pe 
umerii omului. 

Capăţânile de cal se puneau odinioară în parul de la gardul împrejmuitor al 
curților, pentru a le feri de duhuri necurate și de vrăji drăcești. Acest obicei se 
mai păstrează în jud[eţul] Muscel. Căpăţâna de cal se pune în par la gardul ce 
împrejmuiește grădinile cu pomi, pentru a-i feri de omizi etc. 

Astăzi aceste căpăţâni-talismane s-au înlocuit cu oale sparte (jud[eţul] Vâlcea). 

În vechea pictură bisericească, chipul calului simbolizează iuțeala, graba spre 
fapte bune. 

În mitologia clasică, chiar și zeii (Poseidon și Cronos) iau chipul calului. 

Calul presimte nenorocirile și simte apropierea duhurilor. 

Caii lui Ahile sunt năzdrăvani, ei plâng: 

«Stând mai de-o parte de luptă, plângeau telegarii cei mândri ai lui Ahile, când 
ei își văzură căzut pe stăpânul și tăvălit la pământ de mâna cea cruntă a lui 
Hector». În cartea Alexandria, faimosul Bucefal plânge la moartea eroului și-l 
răzbună, ucigând pe asasin. 

În cântecele sârbești, calul lui Marko Kralevici vestește plângând sfârșitul apropiat 
al eroului; și în bilinele ruseşti calul înștiințează pe stăpânul său Ilia Muromeţ, de 
apropierea primejdiei. (Ca în poezia populară a noastră, Mihu-Copilul). 

Ramayana, calul lui Ravana prezice cu lacrimi eroului: învingerea și moartea. 
Pentru haiducul sârb - care n-are nici soră, nici frate ca să se jure pe ei - calul 
este acela pe care face el un strașnic jurământ”. 

În basmele noastre, calul joacă un mare rol. Calul duce călare pe voinic, iute, 
ca gândul și ca vântul. Alteori e înaripat la picioare (cu 6, 12, 24 de aripi) și când 
le dă drumul aripilor, ocolește lumea într-un ceas. 


1 A. Bros, Rel/igion] d[es peuples] non-civilises, p. 76. 

2 1. Neniţescu, op. cit., p. 537. Pentru credinţele clasicilor, cf. Ovidius, Mer/anorfoze], IV, 1. 
3 Levitic[ul], 1, 19. 

4 Dupuis, op. cit., p. 32. 

5 liada (trad[ucere] Mumu), cânt XVII, v. 42542. 

6 Şăineanu, Basm/ele] românilor], p. 86-97. 

7 Dozon, Poes/ies] pop[ulaires] serbes, p. 133. 
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Zboară până la nori și se lasă jos ca fulgerul; apoi se urcă până la Lună și la 
Soare. 

Răzbună pe stăpânu-său. 

Povăţuiește pe voinici la tot pasul: cum să se ducă la cutare zmeu, la cutare 
împărat, la fata din piatră. 

Mănâncă jăratic, dă de ştire zmeului când i se fură fata, suflă pe nări şi preface 
pe stăpânu-său în musculiță!. 

În Norvegia, - când se tăvăleşte calul în fața casei în care zace stăpânul său, 
se crede şi se spune că acesta are să moară?. 

La români, se spune că strigoii sunt simţiţi de cai, care nu trec peste mormintele 
lo 

Siberienii au aproape aceeași credință ca românii. lată ce crede despre cal un 
vizitiu siberian: 

«Uită-te, calul e vită necuvântătoare și tot pricepe și el. Cum ajung caii colo 
pe dâmb şi se uită împrejur, nimeni nu-i mai poate opri: ei miros păcatul»*. 

Calul și delfinul erau consacraţi, la cei vechi, zeului Neptun. Acest zeu crease 
calul izbind cu tridentul în pământ, iar pentu a-l îmblânzi, tot el născocise frâul. 

Atât de frumoasă origine avea calul, după poveștile pline de poezie şi de 
sâmburi de adevăr ale celor vechi! 

În poezia noastră populară, calul și voinicul (haiducul) sunt «fraţi de cruce»: 


«Voinicelul fără cal 
E ca peştele pe mal» 


zice un cântec din jud[eţul] Vâlcea. 
În baladele noastre, calul este năzdrăvanul purtător de grijă pentru îngroparea 
stăpânului său mort. 
În balada Toma Alimoș, citim următoarele versuri pline de o negrăită duioșie: 
«Alelei! murguleţ mic, Din copită să-ţi faci sapă, 
Alei! dragul meu voinic, Lângă ulmi să-mi faci o groapă, 


Ochii-mi se painjinesc, îi cu dinţii să m-apuci, 
Norii sus se învârtesc. n tainiță să m-arunci. 


Te grăbește, aleargă, fugi, 

Și ca gândul să mă duci 
Colo-n zarea celor culmi, 

La gropana cu cinci ulmi, 

Că eu murgule-oi muri, 

Pe tine n-oi mai sări! 

lar când sufletul mi-oi da, 
Când nu te-oi mai dezmierda, 


Ulmii că s-or clătina, 

Frunza că s-a scutura, 

Trupul că mi-a astupa!» 

Să cauţi, murgule, - în zori, 
Sa-mi găsești vreo două flori, 
Și la cap şi la picioare 
Să-mi sădești câte o floare...»5 


În arta magică, diversele părți ale cadavrului de cal au o întrebuințare aproape 
tot așa de întinsă ca și cele din cadavrul omenesc. 

Ficatul de cal, plămădit în rachiu, este bun - cred românii - la amețeli și 
nebunie. Boaşele de cal le pun țăranii pe buba-rea, dalac. 

Pentru oftică și lipitură, țăranii plămădesc în rachiu boașele unui cal negru și 


beau cu lunile din această doftorie. 


1 Rădulescu-Codin, Îngerul românului, p. 16. 


Cf. Suetonius, Duodecim Caesares, Cap. LXXXI (Ed. Didot, Paris MDCCCLV.) 


2 Librecht, op. cit., p. 314. 

3 loan Creangă, an. Il, p. 211. 

4 Korolenko, Nuvele siberiene, p. 59. 
5 


V. Alecsandri, Colec/(/ia] de poezii populare. 
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„Ca să fereşti pomii și verdețurile de omizi, pui într-un par de gard o tigvă de 
cal. 

Căpăţâna de cal se pune în parii gardului ca să apere satul de holeră, după 
cum zic unii. 

Alții spun că alungă ciuma, iar alții că stârpeşte omizile. 

Plinius ne spune că aceeași credință o aveau și romanii“. 

Tot căpățâna de cal alungă duhurile rele ale văzduhului: Ielele, Sân-Toader, 
Joimărițele. Cu fum de căpățână de cal arsă pe cărbuni, se afumă țăranii români 
când bântuie holera. 

Untura de cal, amestecată cu al[t]je leacuri băbeşti, se dă celor ce suferă de 
reumatism. Măduva calului din picioarele de dinainte scoate răceala din oasele 
mâinilor; iar măduva din picioarele de dinapoi tămăduiește reumatismul picioarelor, 
- dacă te ungi cu ea. 

Bulgarii cred că o căpățână de cal înfiptă într-un par din gard, sau pusă într-un 
par din grădină, - fereşte de vampiri (strigoi). 

După credinţele celor vechi, scăfârlia unei iepe făcea ca grădina în care se 
punea să fie foarte rodnică (mănoasă)f. 

Despre întrebuințarea în magia celor vechi a lui Hippomanes (scursură de la 
iepe; cucui de came crescut în fruntea mânzului) vorbește Aristot, Plinius ș. a. 


Boul este animalul cel mai iubit de toate popoarele de agricultori, - popoare 
așezate, pașnice, cu rosturile lor. De aceea în legendele lor găsim că și zeilor le 
place să ia figura, chipul lui; Jupiter (Zeus) ia chipul unui taur și metamorfozează 
în junincă pe iubita lui: Jo. 

Din prinosul cinstit al muncii lor câmpenești, ei duc ca jertfe zeilor cerești şi 
subpământești corpul gras și curat al acestui animal cvasisfânt. 

În ritualul jertfelor religioase la popoarele vechi, găseşti întotdeauna amintită 
jertfa de boi, ca una care place foarte mult zeilor şi oamenilor, muritorilor și 
seninilor nemuritori. Dacă însemnătatea lui în viaţa zilnică și comună este așa de 
mare, în viața ascunsă, misterioasă, regulată de norme magice, însemnătatea lui este 
tot așa de capitală. 

În poveștile româneşti, boul este - ca și în vieța reală - ajutorul omului în 
lupta cu zmeii prefăcuți în animale sălbatice. 

E năzdrăvan: lingând rănile stăpânului său îl înviazăf. 

Vreau să vorbesc acuma despre întrebuințarea cadavrului de bou în magia 
popoarelor. 

La români, cămașa viţelului de la vacă ce fată întâia oară, se pune într-o oală 
nouă, cam măricică, așa ca să se umple numai până la jumătate cu cămașa, iar 
deasupra se pun trei fire (spice) de grâu, trei de secară, trei de orz, trei de ovăz, 
trei de cânepă, trei de in, trei de mac, trei de trifoi, şi tot câte trei fire din orice 
fel de sămânță. 

La cumpărarea oalei acesteia nu încape nici un târg, ci trebuie să dai pe ea 
atât cât cere olarul. 


loan Creangă, an. |, p. 148. 


PR = 


Scafărlia de cal, dacă se pune într-un par din gardul grădinii cu pomi, omoară, stârpește omizile (XIX, 
180). 

3 Echos d'Orient, an. VII, p. 27. 

4 Pallad, 1, 35, 16. 

5 H[istoriae] N[aturalis, libri] XXVII, 181, 261 şi VIII, 165. 

6 Rădulescu-Codin, /ngerul românului, p. 199-200. 
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Deasupra celor amintite, se mai pune un pumn de făină de grâu și unul de 
făină de popușşoi (porumb) şi apoi oala se îngroapă pe locul unde a fătat vaca. 

Astfel rocmită, vaca este ferită, cât va trăi, de cei ce iau «mana». 

În Muntenia, pe vremuri, se atâmau capete de bou de capul de dinapoi al 
cumpenii de la fântâni. 

Acest lucru ni-l face cunoscut Lancelot într-o descriere a călătoriei sale de la 
Giurgiu, la Bucureşti?. 

Romanii aveau același obicei. Atâmau la cumpenele puţurilor capetele boilor 
(vitelor) jertfite, pentru ca izvorul să fie bun pentru dobitoacele ce se vor adăpa 
din el. 

La gospodăriile franceze și șvabe capetele de boi (cai) se țin ca talismane contra 
farmecelor, a duhurilor rele şi contra molimelor?. 

În stema țării noastre, în mărcile poştale mai vechi, capul de bou stă ca emblemă 
așa de elocventă a ocupaţiunii zilnice a poporului nostru - coborâtor din romani. 

Pe vremuri, capetele de boi se îngropau în temeliile feluritelor zidiri pentru a 
li se garanta astfel durabilitatea. Astăzi, vezi adesea în orașele noastre, la multe 
clădiri, capete de boi și de cai făcute în gips. Aceasta este o vădită reminiscență 
a obiceiului citat mai sus. 


% 


În Vâlcea, se povestește că pe când Maica Domnului se aciolase în peșteră și-i 
venise ceasul de născare, a căutat prin ieslele vitelor nutreţ, ca să-și facă un strat 
pe care să se prăsească. A căutat mai întâi la cal și n-a găsit nici un fir, că știi: 
calul ronțăie toată noaptea și nu şade deloc cu gura lui. 

Și l-a blestemat Maica Domnului ca să tot mănânce și să bage în el «ca-n 
groapă», dar de săturat să nu se mai sature. Dar i-a lăsat și lui o noapte în care 
să se sature: noaptea de Sf. Gheorghe. 

În Transilvania se crede mai la fel. lată ce zice un cântec popular: 

«Când fu la mijloc de plai, 

La grajdurile cailor, 

Grâi Maica Precesta 

Din paiele grâului, 

Din florile fânului: 

— Staţi, voi, cai de-a roaderea, 
Să mi-ţi nască fiul sfânt, 

Fiul sfânt pe-acest pământ! 

Caii dacă-mi d-auzeau, 


Mai tare îmi ronţăiau. 

Maica sfântă-i blestema 

Și din grai așa grăia: 

— Fire-aţi, voi, cai, blestemaţi 
De mine, de Dumnezeu, 

Mai tare de fiul meu; 

Și voi cai să n-aveţi saţ 
Numa-n noaptea de Ispas 

Şi atunci numai un ceas!...Î) 


Şi a căutat și în ieslea boului și acolo a găsit de pus pentru strat. Și l-a 
binecuvântat Precesta, să se sature pe fugă și să nu înflămânzească așa de repede, 
cum înflămânzește calul. 

O credinţă analoagă întâlnim într-o poezie populară din Transilvania: 

Boii dacă-o auzia, 
Cu rumegatul stătea, 


Jos la iesle se plecară, 
Și suflară de-ajutară... 


«...La grajdurile boilor, 
Grâi Maica Precista 
Din paiele grâului, 
Din florile fânului: 


— Staţi, voi, boi, de-a roaderea, 
Să mi-ţi nască fiul sfânt, 
Fiul sfânt pe-acest pământ! 


loan Creangă, an. Il, p. 100. 
Albina, an. XVI, p. 1508. 
Meyer, op. cit., p. 200. 
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Maica Sfântă-i alduia (binecuvânta) 
Și din gură așa grăia: 


Alex. Viciu, Colindele din Ardeal, (Pubilicaţiile] Acad[emiei] Rom[âne]), p. 40. Cf. p. 43, 45, 46. 
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— Fire-aţi voi, boi, alduiţi Și voi boi să aveţi saț: 
Și în veci blagosloviţi De trei ori pe zi mâncări: 
De mine, de Dumnezeu, Și de două adăpări! » 


Mai tare de fiul meu, 


La nemți, se crede că dobitoacele vorbesc în anumite timpuri, la miezul nopți, 
de Crăciun“. Tot același lucru se crede și la francezi). Dacă stăpânul le îngrijește 
bine, ele îi urează viaţă lungă și fericită. De aceea, stăpânul trebuie să le pună, 
cel puțin în seara aceea, strat bun și nutreţ din belșug. În noaptea aceea, ele și 
proorocesc ceea ce are să se întâmple, și nu este bine să le asculți, când își desleagă 
limba lor. În Hautes-Vosges se crede la felt. La noi, se crede că la Anul Nou 
vorbesc vitele și trebuie să se îngrijească bine, căci altfel, în loc de a ura de bine 
stăpânului lor, îl blestemă, de nu se alege [decât] praful și pulberea de el. Tot în 
noaptea aceasta, se crede că animalele proorocesc”. 

La slavii de sud se crede că vitele vorbesc în seara de Sf. Vasile și le poți 
auzi, dacă nu te-au văzut. Tot așa cred şi rutenii din Bucovina”. 

În Vâlcea, se crede că boul este binecuvântat de Dumnezeu, căci l-a blagoslovit 
Maica Domnului, fiindcă îi acoperea copilul în iesle: dar catârul e blestemat să nu 
se mai înmulțească, fiindcă descoperea pe lisus de paiele cu care-l acoperise 
maică-sa. 

Tot aşă se crede şi la bulgari. 


Ibid., p. 40—41. Cf. p. 43. 

Wuttke, op. cit., p. 55, 56. 

. Rev[ue] d[es] tradfitions] populaires, an. 26, nr. 9-10, p. 304. 
. Sauvé, op. cit., p. 371. 

Voronca, op. cit., p. 125, 126. 

Krauss, Slavische V/olks]florchungen], p. 292. 

D. Dan, Rutenii din Bucovina, p. 13. 

. Cf. Şişmanoff, op. cit., p. 101. 
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CAPITOLUL XL 


Insectele 


Păianjenul era pentru cei vechi metamorfozarea prinţesei Arachne, fiica lui Idmon, 
rege al Colophonului. Ovidius, într-una din Metamorfozele sale, descrie luarea la 
întrecere a acestei prințese cu zeița Minerva, la lucrarea de covoare, care prezintă 
diferite scene. Minerva, supărându-se de îndrăzneala fetei şi fiindu-i necaz pe ea, din 
cauza măiestriei pe care o dovedea, o lovi cu suveica. Fără să zică nimic, fecioara 
(Arachne) vru să se spânzure. Dar Pallas-Atena, înduioșată, o ridică pe Arachne după 
ce se spânzurase, și o transformă într-un păianjen, blestemând-o astfel: 

«Vive quidem, pende tamen improba, dixit, 


Lexque eadem poenae ne sis secura futuri 
Dicta tuo generi, serisque nepotibus esto!» 


Acelaşi blestem de a fi nesigur de viață, de a trăi spânzurat, dar viu, acelaşi 
blestem îl ispășește şi păianjenul nostru şi nu numai el, ci şi toți urmașii lui. Că, 
cică, mai demult, păianjenul a fost fiind o fată fnimoasă-frumoasă, «pictată», nu 
altceva, și pricepută nevoie-mare la «trasul» borangicului. Și ea s-a fost luat la 
întrecere cu Maica Domnului, și a rămas-o pe Sfântulica. Și de atunci a blestemat-o 
Maica Domnului să fie tot spânzurată cu fire de borangic și să se facă păianjen. 
Și cine omoară un păiajen - «ne sis secura futuri», — i se iartă nouă păcate 
(Vâlcea). 

Aromânii cred că cine omoară un păianjen, aceluia i se iartă un păcat. 

Când se lasă păianjenii «poi&jinii», e semn că are să plouă (Vâlcea și în alte 
ţinuturi românești). 

Germanii cred tot la fel cu noi, românii?. 

Francezii cred că, dacă păianjenii lucrează la pânza lor mai mult ca de obicei, 
are să plouă negreșit“. 

În judeţul Dolj, se crede că păianjenul s-a apucat la întrecere la tors cu Maica 
Precista. Păianjenul a întrecut-o pe Precista, torcând fire mult mai subțire și mai 
bine. Și de atunci l-a blestemat Preacurata că unde s-o ascunde, acolo să-l găsească 
omul şi să-l omoare, iertându-i-se de fiecare păianjen omorât câte apte păcate, 

La walloni, se crede că omorârea unui păianjen e o faptă bună’. 

Muștele, când pișcă bine, vestesc ploaie sau moină. Credinţă comună nouă și 
francezilor”, și germanilo 


Lăcusta 
Se crede, la germani, că cu zeama gălbuie pe care o lasă ea din gură, când 
este supărată de cineva, se pot vindeca negii”. 


Cosmulei, op. cit., p. 49. 

Cf. I[oan] Creangă, an. II, p. 210. 

Wuttke, op. cit., p. 89, 99. 

Sébillot, op. cit., vol. II, p. 28. 

loan Creangă, an. Il, p. 90-91. Cf. Albina, an. II, p. 1355 seq. 
Monseur, op. cit., p. 8. 

Sébillot, op. cit., p. 358, t[ome] XXII. 

Wuttke, op. cit., p. 98, 99. 

Ibid., p. 108-109. 
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Cei vechi credeau că lăcusta are ceva vrăjit în fiinţa sa. 

În Vâlcea, se crede că lăcusta, dacă este supărată, mușcă foarte rău cu cleștele 
ciocului ei; însă dacă o duci să muște negii, ea îi apucă și îi scoate cu rădăcină 
cu tot, de nu mai cresc la loc cât lumea... 


Albina este socotită de poporul nostru ca o «goangă» sfântă, un fel de totem!, 
și este păcat s-o ucizi. Și rândunica este un totem pentru neamul românesc. 

Însă fiindcă se crede cum că rândunica mănâncă albinele, mulți, care au stupini, 
dărâmă cuiburile rândunelelor de pe la casele lor. Același lucru și în Muscel“. 

La germani, albina este socotită tot ca o «goangă» sfântă. E păcat s-o omori. 
Creanga pe care a stat atâmat roiul, e bună de descântat, când vrei să vinzi vitele 
cu preţ, mai este bună și «de dragoste»”. 

Albinele erau consacrate la cei vechi zeiţei Diana. 

În vechime chipurile lor se purtau ca amuletef. 

Rutenii socotesc sfinte albinele’. 

În basmele noastre românești, albina are roluri de seamă: aduce apa vie; ajută 
pe voinic a face un pod de ceară, a mânca mierea; recunoaşte fata. 

Adesea, omul se schimbă în albină etc.€ 

Romanii socoteau albina ca sfântă. 

De aceea, Plinius recomandă că nu trebuie să se apropie de albine (stup) acel 
care n-ar fi «purus a veneriis rebus» 7. Deci, li se dă cinstire în aceleași condițiuni 
de castitate în care se venerează și zeii, la toate popoarele. Servius - comentator 
vergilian, - spune că albinele au o mică parte din divinitate. 


Plinius? ne spune că mierea este socotită de romani ca o rouă a cerului, de 
aceea şi albinele, adunătoarele ei, au ceva din sfințenia cerească și trebuie întâmpinate 
și înconjurate cu același respect care este datorat zeităților. 


Puricii sunt, după credinţele poporului bulgar, creați de Dumnezeu, după cererea 
unei femei care n-avea de lucru. Și Dumnezeu i-a dat de lucru: să-și tot omoare 
puricii de pe sub brâu’. 

În Vâlcea, se crede același lucru despre originea puricilor. Când pișcă tare, 
puricii vestesc ploaie. 


Dacă îneci puricele în apă, are să plouă!0. 


i Totemul, zice Frazer, este o clasă de obiecte materiale, pe care sălbatecul le privește cu un respect 
superstiţios, crezând că între ele şi fiecare membru al acestei clase există o legatură intimă și cu totul 
deosebită. Apud V. Ermoni, op. cit., p. 108-109. 

2 Codin, Sărbători..., p. 108. A se vedea mai multe, despre blagoslovirea albinei de către Dumnezeu, în 1. 

Otescu, op. cit. caplitolul] Facerea pământului. 

Wuttke, op. cit., p. 108-109. 

Mélusine, VIII, 14. 

D. Dan, Rutenii din Bucovina, p. 17. 

Vezi: Şăineanu, Basmele românilor, p. 44, 487, 488, 499, 628. 

Hfistoriae] N[aturalis, libri] XI, 14. Cf. Varro, D/e) r[ebus] r/usticorum], IIl, 6. Vâlceanul nu «umblă» 

niciodată la stupi, fără a se fi abținut de la plăcerile sexuale și fără a fi curat îmbrăcat (primenit). 

8 Ibidem, XI, 30. 

9 Şișmanoft, op. cit., p. 24. 

10 /oan Creangă, an. II, p. 159. 


IAINUuRwW 


CAPITOLUL XLI 


Păsările 


Cocoșul este o pasăre sfântă pentru poporul nostru. 

Indienii îl venerau!. La germani, cocoșul este simbolul luminii de ziuă. La slavii 
sudici (bulgari, sârbi etc.) cocoșul este o pasăre a lui Svatewit şi, prin consecință, 
dușman al tuturor înfiorătoarelor farmece. Înaintea cântecului de cocoș, stafiile și 
Dracul se nimicesc. 

Se obișnuiește ca chipul cocoșului să se pună pe vârful caselor, ca izbăvitor 
de duhuri și de farmece rele. La slavi, se dă «peste groapă», la mort, un cocoș 
negru“. 
În Oltenia (jud[eţul] Vâlcea), se obișnuiește ca să se pună pe case chipul de 
lemn al cocoșului, ca un apărător de duhuri rele și de vrăji. Aceste figuri se numesc 
«turturele». Și prin alte părți locuite de români, se crede că cocoșul este străjer și 
apărător de duhuri necurate și se pune, de tinichea sau de lemn, pe creasta casei. 
Tot în același scop se pune și găina. 

În Bucureşti, pe str[ada] Academiei, aproape de Ministerul de Interne, o casă 
bogat clădită are pe creasta acoperișului un cocoș făcut din tablă de metal. Tot așa 
am văzut pe o casă de pe Intrarea Zalomit. 

Aici, în Bucureşti - în mediul care se pare că este cel mai puțin prielnic 
superstițiunii - credința în puterea magică a cocoșului sau a chipului său apare ca 
un Fenix renăscut din propria lui cenușă. 

La vechii greci, se credea că cocoșul are puterea miraculoasă de a îndepărta 
buruienile netrebnice care cresc în holde. Pentru aceea o fecioară desculţă, despletită 
și în pielea goală dădea ocol țarinei, ținând un cocoș în mână. 

Cartaginezii închinau Soarelui cocoși albi. 

Norvegienii, când nu pot găsi cadavrul unui înecat, iau o barcă în care pun un 
cocoș și se plimbă pe apa în care s-a înecat cel ce este căutat. Se crede și se 
spune că îndată ce barca a ajuns în locul în care se află leșul înecatului, cocoşul 
începe să cucurigească?. 

Romanii credeau că atunci când cocoşul cântă fără nici o noimă, vestește vreo 
nenorocire5. 

În Moldova, se crede că atunci când îţi canta cocoșul în prag, îţi vin musafiri6; 
când îți cântă pe prispă, îţi va veni o rudă”. 

Poporul nostru crede că cocoșul e înger văzut. Cel ce ocărăște cocoșul și, mai 
cu seamă, cel ce îl dă Dracului este socotit ca un om ticălos, om fără suflet, care 
va merge în iad, pe lumea ailaltă. 

Bătrânii cred că nu e bine, este nelegiuit lucru ca voinicul (bărbatul) să mănânce 
capul cocoșului: «nu e bine ca un voinic să mănânce capul altui voinic». 


Grasserie, op. cit., p. 122. 

Wuttke, op. cit., p. 112, cf. Krauss, Volksglaube..., p. 154. 
Șezătoarea, an. VIII, p. 108. 

Librecht, op. cit., p. 332. 

Plin[ius), X, 49. 

I[oan] Creangă, an. IV, p. 48. 

Ibid., an. Il, p. 210. 
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Cocoșul cântă la miezul nopții, fiindcă vine îngerul și-l gâdilă la aripa dreaptă, 
spuindu-i că toacă în cer. Cântecul lui nimiceşte puterea duhurilor. Duhurile fug 
de zgomote. Când ajunge vârsta de 3 ani, cocoșul face un ou mititel și îndată ce-l 
face, iese din el un vârcolac. De aceea, nu e bine să ţii cocoșul până la trei ani, 
că se înmulţesc vârcolacii și mănâncă Luna și Soarele. 

La ușa raiului cântă, și ziua, și noaptea, un cocoș, Cât trăiești să-i dai de 
pomană un cocoș, la un om de vârsta și sexul tău, - căci pe lumea cealaltă îţi 
iese înainte cântând. 

Alții spun că omul, cât e în viaţă, să-și dea de pomană cel puţin un cocoș, 
căci pe cealaltă lunile Dracul vine și-i cere sufletul, însă cocoșul începe a cânta, 
şi Necuratul fuge?. 

După alții, în împărăția umbrelor nu e nici picior de cocoș sau de găină. 

Iată cum glăsuiește un bocet al părinţilor pentru fiica lor: 

«Copilă, acolo unde te gândești să te scobori în iad, acolo nu cântă cocoșul, 
acolo nu cotcodăceşte găina...» 

În Portugalia, se crede că cocoșul negru, cu cântecele lui din miez de noapte, 
goneşte vrăjile, vrăjitoarele și nimicește puterea lor și a farmecelor lor?. 

Rușii atribuie cocoșului puterea miraculoasă de a ghici. În zilele Crăciunului, 
fetele caută să afle dacă se vor mărita în cursul anului ce începe. Fac o grămăjuie 
de boabe și în vârful ei pun un inel. 

Apoi bagă un cocoș în odaia în care s-a făcut grămăjuia. Cocoșul se repede 
la porumb: inelul cade, se rostogolește și apucă spre una din fetele ce stau roată 
împrejurul grămezii. Fata spre care o apucă inelul, se crede că se mărită în cursul 
anului ce vine”. 

Cocoșul negru este foarte prețuit de poporul nostru: el fereşte casa și curtea 
omului de felurite răutăți. De aceea, toți se silesc să aibă între hoarele lor cel puțin 
un Cocoș negru. 

Sângele din creasta cocoșului negru se dă de băut copiilor care «răsar» (au 
spasmuri) în somn, pentru ca să se «zviduiască» de această meteahnă. 

Cel care are dureri «la inimă», crezând că i-o mănâncă strigoii, - bea sânge 
de cocoș negru, pentru a îndepărta nefasta influență a acestor duhuri rele. 

Penele de cocoș se pun în scalda copilului ~ mai cu seamă după botez, — 
pentru ca să fie ferit de duhuri rele și de bântuielile lor, în toată viaţa lui. 

Limba cocoșului o mănâncă cei ce au «urât» (le este frică să rămână singuri 
pe întuneric) Gud[eţul] Vâlcea). 

Boașele cocoșului le mănâncă bărbații care n-au - și vor să aibă ~- copii. 

Scafandrul, când se scufundă, se freacă la ochi cu sânge de cocoș alb, pentru 
ca coborârea [sic!], pescuirea și urcarea către dulcea lumină a zilei să fie ferite de 
orice neajunsuri. 

Cocoșii, găinile se jertfesc și se jertfeau la facerea temeliilor de clădiri. 
La romani, cocoșul era consacrat lui Mars, zeul războiului. 
La români, cocoșul este blagoslovit de Hristos. 
De nu era el, n-ar fi mai înviat Hristos. 
De-atunci l-a dăruit să fie năzdrăvan. 
Albina, an. |, p. 1299-1302. 
I[oan] Creangă, an. IV, p. 181. 
Convorbiri literare, an. XII, p. 291 sea. 


Librecht, op. cit., p. 375. 
Albina, an. IX, p. 348. 
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Cocoșul vestește ploaie, când cântă pe timp frumos, şi viceversa. 

În Vâlcea, se povesteşte că după ce au fost răstignit jidovii pe «Domnul Hristos», 
au întins, de bucurie, o masă mare. Auziseră ei că Hristos are să învieze, şi unul 
din ei a zis: «Când or mai învia - când or mai cânta cocoșii ăștia din strachină, 
atunci o să mai învieze și el“. Și-odată s-a ridicat cocoșul din strachină și a început 
să cânte: cucurigu-cucuriguuu!... Și cică jidovii au înlemnit de frică, și de-atunci 
l-a binecuvântat lisus pe cocoș și l-a făcut năzdrăvan». 

În Vâlcea, se crede că cocoșul e «înger», prin faptul că el știe perfect ora în 
care trebuie să cânte. În Hautes-Vosges se crede că dacă cocoșul cântă mereu e 
semn că va ploua. 


Barza este socotită de poporul român ca o pasăre sfântă, și se crede că p 
trebuie supărată, nici omorâtă. Barza, marele pribeag, este venerată şi de negri’. 
germani, barza este un «totem», este o pasăre care păzeşte casa, pe care-și ee 
cuibul, de trăsnet și de foc, şi aduce peste acea casă numai binecuvântare. De 
aceea nu se cade să i se strice cuibul și să i se ia puii”. 

Marian ne spune că pe unele părți locuite de români, se crede că dacă cineva 
strică puibul berzei, pasărea aceasta ia foc şi-i dă foc casei pe care și-a pus ea 
cuibul“. 

La aromâni, se crede la fel’. 

Bulgarii cred că mor rudele aceluia ce strică cuibul de barză6. 

Germanii cred că barza si rândunica feresc casa la care s-au aciolat, de duhuri 
rele și de felurite nenorociri”. 


Rândunica este iarăși un totem pentru poporul nostru: se crede că e mare păcat 
să-i strici cuibul, să-i iei puii, s-o chinuiești, schingiuieștiă. Tot așa cred și aromânii”. 
La germani, se crede că mari nenorociri vin peste aceia care sunt neospitalieri cu 
rândunica!0. La francezi, se crede că rândunica este norocul casei la care-și face 
cuibul. Se ctëde că nu e bine să i se strice cuibul. Rândunica e năzdrăvană. Un 
cântec popular din Ardeal zice: 


«Poruncitu-mi-a mândra 
Pe un pui de rândunea, 
Sā mă duc până la ea». 
(Jamik - Bârseanu, op. cit., p. 132). 


Rândunica vestește ploaie, când rade fața apei sau a pământului (Vâlcea). 
Vergilius zice tot în această privință: «Aut arguta lacus circumvolitavit hirundo» 
(Georg[icele], 1, 377)!!. 

La unele popoare, se crede că dacă ai omorât o rândunică, va ploua 4 săptămâni. 

Evreii din imperiul turcesc cred că în cuibul rândunicii se găsesc două pietre: 


Voronca, op. cit., p. 432, 437. 
A. Bros, Religion d/es peuples] non-civilises, p. S. 
Wuttke, op. cit., p. 113-114. 
Maran, Ornitologia, vol., Il, p. 330. Cf. loan Creangă, an. IV, p. 21. 
Cosmulei, op. cit., p. 47. 
Echos d'Orient, an. VI, p. 258. 
Meyer, op. cit., p. 200-201. 
Șezdioarea, an. VIII, p. 103. 
Cosmulei, op. cit., p. 49. 
10 Wuttke, op. cit., p. 113-115. 
11 Cf. Cic[ero] De divin, 1, 8, 9; Arat[tos din Soloi]. Diosem/eiai). 212. 
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una albă care vindecă epilepsia, și alta roșie care este bun prezervativ de toate 
relele - atunci când o porţi ca talisman. 

În Hautes-Vosges (Sauvé, op. cit., p. 138) se crede că rândunica zburând pe 
aproape de fața pământului vestește ploaie. Romanii credeau că dacă mănânci o 


rândunică tânără, ești ferit un an întreg de asumă (înecăciune)?. 


Cocostârcul 

La români, se crede că cocostârcul, în tot anul, după ce și-a scos puii, aruncă 
unul jos, stăpânului casei, - drept mulțumire că l-a lăsat să-și facă cuibul pe casa 
lui și fiindcă în tot timpul cât a stat acolo, nu i s-a întâmplat nici o neplăcere din 
partea copiilor lui. Dacă puiul aruncat oste pus iarăşi în cuib, cocostârcul îl aruncă 
iarăşi jos, ca o dare către stăpânul casei3. Wuttke ne spune că în Germania se 
crede cum că cocostârcul este tot în în același fel recunoscător față de stăpânul casei 
pe care s-a aciolat?. 

La români, pe lângă cocostârci, sunt «totem» și cocoriis, cucuveaua, capul de 
bibilică («câţă», Vâlcea). Herodot ne spune că egiptenii nu mâncau niciodată capul 
unui animal. Tebanii, după același autor, nu jertfeau berbecii decât o dată în an, 
lui Zeus (II, XXXIX, XLII). 

Prigoria este un totem pentru cei din Vâlcea. Pretutindenea, la români, se crede 
că prigoriile sunt blestemate de Dumnezeu să nu bea apă decât când plouă6. În 
Vâlcea, se zice unuia care se «frige» de sete, că se «frige» de sete ca prigoria! 

La germani, prigoria este pasărea lui Donar și cine-o omoară se îmbolnăvește 
de epilepsie și de tdamblagireas (tremurarea) mâinilor. Germanii cred că prigoria 
păzeşte casa de trăsnete”. 


Porumbeii (hulubii) 

Se crede în Vâlcea, că la casa unde se înmulțesc și unde se sălășluiesc ei, are 
să rămână totul pustiu, că are să vie sărăcia și toate nenorocirile. Din această cauză, 
locuitorii din Vâlcea nu prea ţin în curţile lor pătule de porumbei. 

La germani, se crede că dacă porumbeii sălbatici zboară împrejurul casei, ei 
prevestesc mari nenorociri. 


Corbul 

Se crede, la români, ca o pasăre care vestește rele și nenorociri; cu toate acestea, 
este socotit ca o pasăre sfântă, ca un «totem» și nu trebuie împușcat. Vrăjitoarele 
îi iau inima, căci e bună pentru boala rea. Penele de corb sunt de asemenea bune 
de descântat. 

Seul de corb este bun pentru surzenie?. Dacă omori, împuști un corb, nu mai 
plouă trei ani. În Vâlcea, când se aude croncănitul corbului cel rău prevestitor, 
femeile ies afară și-i strigă: «Pe capu-ţi!». 


Mélusine, VIII, 275. 

Plin[ius]), XXX, 33. 

Marian, Ornitologia, V, Il, 331. 

Op. cit., p. 114. 

Șezătoarea, an. VIII, p. 103. 

Marian, Ornit/ologia], 1, p. 429. 
Wuttke, op. cit., p. 115. 

lbid., p. 189. 

Marian, Ornit[ologia], vol. II, p. 11-12. 
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La germani, corbul este socotit ca cuminte [sic!] și prevestitor de bine, - mai 
cu seamă. 

Romanii socoteau corbul ca vestitor de timpuri (vremuri) bune. Horatius zice 
undeva, oglindind în versurile lui această credință: 

«Să pornească un corb prielnic după ruga-mi arzătoare»2. Corbul este năzdrăvan 
pentru poporul nostru românesc; el primește felurite însărcinări, este trimis în diferite 
misiuni. E destul să deschizi o carte de basme românești sau de-a-ți aminti de 
Novac şi corbul, pentru a vedea acest lucru. 

În Biblie, citim că profetul Ilie fu hrănit de corbi, în pustie. «Şi-i aduceau lui 
dimineaţa, corbii, pâine și carne, și seara, pâine și carne, și el bea apă din pârâu»?. 

La vechii greci, corbul era considerat totdeauna ca o pasăre sfântă și zborul lui 
era important pentru auguri. De aceea, a fost privit ca emblema divinațjunii. Iată 
pentru ce la cei clasici corbul este și emblema lui Apollo? , precum bufnița este 
emblema Minervei. 

În Thesalia, erau nutriți corbii consacrați Soarelui. Această pasăre o mai găsim 
şi pe monumentele închinate zeului Mithra (Soarele), în Persia. 

Walonii spun că, dacă corbul zboară pe lângă casă, e semn că are să moară 
unul dintre casnici’. 

Românii cred că, cu ficat de corb, scapi de epilepsie. 

Coțofana 

Germanii cred că este o pasăre prevestitoare. La români, când stă pe pari de 
gard sau când se bate pe lângă casă, e veste că vor veni rudele sau că o masă 
aşteaptă pe cel ce a văzut-o”. 

Când se strâng mai multe la un loc și strigă, prevestesc vremuireă. La aromâni, 
se crede că coțofana vestește musafiri”. Norvegienii cred că coțofana îți vestește 
că-ți vin oaspeți, când şade pe casă sau în apropierea ei. 

Walonii cred că dacă îți cântă coțofana în dreapta, vestește noroc; dacă-ți cântă 
în stânga, cobește. 


Cioara Şi la romani, și la români, această pasăre prevestește «vremuirile», 
vremea rea. 
Horatius zice despre ea: 


«Dacă cioara cea bătrână, crainicul vremii ploioase.» 
(...aquae nisi fallit augur: annosa comix) 0 


lar Vergilius (Georgice, 1, v. 388) zice: 
«Tum comix plena pluviam vocat improba voce». 


În descântece, în farmece se întrebuințează trupul și măruntaiele ciorii (Vâlcea). 
Şi la romani se întrebuința de vrăjitori - cioara. Ovidius zice în privinţa aceasta: 


Wuttke, op. cit., p. 46. 
Oda XXVII, trad[ucere] de Ascanio; cf. Vergilius, Georgice[le], 1, 393-410. 
I, Regi, clap.] 17, v. 6. 
Statius îl numește: «Phoebeius ales», Manilius: «Phoebo sacer ales» și Elian: «Apollinis sacram avem». 
Cf. Ovid[ius), Fas!/ele] Tl, 243. 
Monseur, op. cit., p. 95. 
Wuttke, p. 116, 117. 
Marian, Ornit[ologia], vol. II, p. 56. 
Ibid., vol. II, p. 57. 
Cosmulei, p. 48. 
O Lib[er] III, Ad Aelium Lamiam. 
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«...quibus insuper addit, i 
Ora caputque novem comicis saecula passae» . 


La români, când cade dintele copilului, se zice că e bine să-l arunce peste casă 
şi să zică: 


«Cioară, cioară, 
Na-ți un dinte de fier, 
Şi dă-mi unul de oţel!2» 
Pitpălaca 
La germnani, se socotește ca o pasăre prevestitoare?. În Vâlcea, și poate și pe 
aiurea, când te "«spurcă» - când o auzi întâi într-un an, nefiind mâncat, — ai să 
dai îndărăt tot anul acela. Că ea când cântă, fuge, cică, tot îndărăt. 


Găina 

«Stârpiturile» - ouăle mici de tot - pe care le fac găinile, nu vestesc bine. 
Această credință este comună nouă și aromânilor. În N aleea, când găina se scaldă 
în pulbere, «cere» ploaie. În Hautes-Vosges se crede tot așa5. Tot așa se crede și 
la francezi“. Cojile de ouă nu se cade să le pui pe foc, căci faci bube și nu este 
bine”. Găina când cântă cocoșește, vestește mari nenorociri, moartea, pagubă însemnată 
Ș. a. Aceasta nu numai la poporul nostru, ci și la o sumedenie de alte popoare&. 

Cucul 

După credința românilor, cucul este o pasăre misterioasă, care are tainice legături 
cu soarta omului. Glasul său meneşte bine, când răsună de-a dreapta omului, sau 
în faţa lui; dimpotrivă, menește totdeauna a rău, când răsună în stânga, sau în 
spate. Dovadă despre această credință avem următoarea doină, în care românul cu 
inima tulburată din cauza dragostei, îl roagă pe cuc să-i cânte în dreapta, sau în 
față, că doar va avea parte de mai mult noroc: 


«Foaie verde de pelin, Când îs dragostile dulci... 
Ce-mi ești, cucule, hain, Cântă-mi mie înc-o dată, 
Ce cânţi vara jumătate, CA mi-e mintea turburată; 
Și-apoi zbori în altă parte? Cântă-n dreapta mea cu foc, 
Cuculeţ, pasăre sură, Sä am parte de noroc, 
Muşca-ţi-aș limba din gură, Cântă-n fața mea cu drag, 
Cântecul să nu-ţi mai zici, Ca ţi-oi da frunză de fag, 
Nici să mai colinzi pe-aici: Sä nu mai fi tot pribeag!...» 


Vara vii, vara te duci, 


Când auzi cucul cântându-ţi la spate, este rău: 


«Măi femeie, draga mea, Cucu-n spate mi-a cântat 
Draga mea, iubita mea, Și moartea m-a săgetat!» 


Este îmbucurător faptul că mulți dintre poeții tineri ai noștri caută să cunoască 
din ce în ce mai bine poporul cu datinile lui, cu credințele lui, cu poezia lui 
neîntrecută, - pentru a fi astfel vrednici crainici ai unui atât de nobil popor. 


Metam(orfoze], VII, IIl, v. 71. 
Voronca, p. 139; în Vâlcea se crede la fel. 
Wuttke, op. cit., p. 117, 118. 
Neniţescu, op. cit., p. 533. 
Sauvé, op. cit., p. 137. 
Sébillot, op. cit., II, p. 110 seq. 
Cf. Wuttke, op. cit., p. 392. 
A se vedea la cap[itolul] despre Moarte și solii ei. 
Marian, Omitolog[ia], vol. | p. 20, 21. 
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Astfel, în revista Drum drept! - de sub conđucerea d[omnullui N. Iorga, - 
citim drăgălaşele versuri, în formă populară, de d[omnu]] G. Săpunaru: 


«Cuculeţ, drāguțe frate, Uşurel la aripioare... 

abate D de ae A A ed. mat duo ut, de Za Când te-așezi între răzoare, 
Să nu-mi cânţi dst an în spate; Să vezi fete pe ogoare, 
Mi-or întoarce spatele Zi-mi în faţă, frăţioare, 
Mândrele, suratele... Să mă placă fetele, 

— Cucu, cucul!... Să-mi mângâie pletele. 

Ci, drăguţe frăţioare, — Cucu, cucul...» 


Pestricior la penișoare, 


Românul crede că de câte ori îl va auzi întâia dată cântând, adică strigând 
Cucu..., atâția ani are să trăiască cel ce l-a auzit. Dacă cucul cântă de mai multe 
ori, bucuria celor ce-l aud e nespus de mare, căci cred că au să trăiască mulți 
ani; însă dacă-l aud cântând numai o dată, se întristează, crezând că nu mai au 
mult de trăit. 

Cucul ghicește și câți ani au să treacă până s-or mărita fetele și s-or însura 
flăcăii. Dacă tace, e semn că se vor căsători în curând; dacă zice cucu, de câte 
ori zice, atâția ani au să treacă până să se căsătorească. Este, deci, o pasăre 
năzdrăvană?. Vrăjitoarele, când prind cucii, le taie capul și cu el, și cu limba lui, 
fac de dragoste fetelor și flăcăilor, 

Meşterii, și mai cu seamă lăutarii, întrebuinţează capul cucului pentru ca și ei 
să fie aşa de doriți ca și cucul și de aș teptaţi și vestiți, tot ca el. Meșterii îl poartă 
în curele, iar lăutarii în cobze și violine. 

Untul de cuc este bun de leac, contra durerii de inimă. lată ce zice o doină: 

«...Legea ta, puiut de cuc, Să scot untura din tine, 


N-am o puşcă să te-mpușc, Să-mi tocmesc inima-n mine.» 
Nici pistol să te omor, 


După ce a-ncetat acuma cucul cu cântecul lui, el nu mai rămâne cuc, mai 
departe, - precum a fost de la Buna-Vestire până la Sânzâene; - ci, după cum 
spune poporul nostru din cele mai multe părţi ale Bucovinei și în Ardeal, el se 
preface în uliu și ca uliu rămâne el până la Buna-Vestire din anul viitor, când se 
preface iarăși în cuc și începe a cânta. Cucul este o pasăre foarte cuminte: 


«Câte paseri sunt pe munte, 
Nu-s ca cucul de cuminte!». 


Câteva zile înainte de Blagoveştenie (B[una]-Vestire), când se crede că cucul 
cântă întâi şi-ntâi, omul se îngrijește să aibă bani la el. Credinţa este, că dacă îl 
auzi cântând și ai bani la tine, atunci tot anul vei fi cu chimirul plin și vei fi 
sănătos6. Şi walonii cred tot așa”, 

Oamenii amărâţi, ori sufletele îndrăgostite cheamă cucul să le cânte și-și fac 
de dragoste cu limbi de cuc, ori cu ramura pe care a cântat cucul întâi. 

Haiducii, - ca să asculte lumea la ei, încotro or apuca, și să fie fioroși, — 
poartă la ei limbi de cuc și cap de șarpe tăiat cu paraua de argint în luna lui 
martie. Tot așa poartă și alți voinici8. 


Poezia: Cucule, drăguțe cuc.., an. |, nr. 4, april 1913. 
Marian, Ornit[ologia], vol. 1, p. 21-22. 

Ibid., p. 35-36. 

Ibid., p. 37. 

Ibid., p. 39. 

Ibid., p. 18. 

Monseur, op. cit., p. 13. 

Rădulescu-Codin, Îngerul românului, p. 294. 
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Dacă ești nespălat sau flămând, când îl auzi întâi într-un an, atunci tot anul ai 
să fii așa. 

Cucul este un rău casnic, - după credințele poporului nostru. În Vâlcea, se 
crede că pitulicea îi scoate și îi crește puii «cucei». Cuca sparge ouăle pitulicei și 
ouă, în locul lor, pe ale ei. Pitulicea nu cunoaște că sunt ouă străine și le clocește 
ca pe ale ei şi scoate puii leneșei cuce. 

În alte părți, se crede că mierla crește puii «cucei»: 


«Pe-o clenguţă din dumbravă, — Mori, tu, mierlă? Mori, tu, dragă? 
Zace mierla rău beteagă; — Ba eu, cuce, n-oi muri, 
Merge cucul și mi-o-ntreabă: Pân' ţi-oi crește puii...» 


Cucul este și trimisul și tălmăcitorul năzdrăvan al voințelor și gândurilor celor 
îndrăgostiți: 
«—  Cucule, de unde vii? — Ştiu bine, că-i sănătoasă 


— De la Cluj, de la Sibii. Şade la masă şi coase?. 
— Da de mândra ce mai ştii? 


Iar în alte versuri populare, se zice: 


«Poruncitu-mi-a mândra, Și-am răspuns pe-un pui de cuc 
Pe un pui de rândunea, Ca, zău, nu poci să mă duc». 
Sa mă duc până la ea; 


La francezi, se crede că dacă pe nemâncate ai auzit, pentru întâia oară, cucul, 
tot anul ai s-o duci rău cu foamea. Când auzi cucul întâi-și-ntâi, într-un an, și 
ai bani puţini, sau n-ai deloc bani la tine, tot anul vei duce-o inte 0 sărăcie. 
Credinţa aceasta se găsește și în Vosges, în Poitou și cam peste tott. 

Cântatul cucului este privit ca prevestitor de belşug, ca înmulțitor, fiindcă el se 
aude la începutul primăverii, o dată cu reînvierea firii și a spomiciei ei. În Lorraine, 
chiar și astăzi se crede că cel ce aude cucul cântând și are bani la chimir, este 
sigur că n-are să ducă lipsă de ei tot anul. 

La germani, cucul trece drept pasăre cuminte și prevestitoare. Și aceasta nu 
numai la cei de astăzi, ci și la cei din vechime. Relativ la cumințenia și darul 
cucului de a prevesti, germanii au și o zicală: «Aceasta o ştie cucul»S. Romanii 
socoteau între semnele de rău augur pentru călătorie și cântatul cucului, șarpele în 
cale, o căţea îngreunată“. 

Nu există, în genere, pasăre căreia să i se atribuie mai mult darul prorociei, ca 
cucului. În Germania, o credință populară sună, că acel ce aude cucul întâi într-un 
an, poate şti câți ani mai are de trăit, după cântecul acestei păsări. În Suedia, fetele 
întreabă cucul când au să se mărite. Numărul strigăturilor cucului este exact numărul 
anilor cât trebuie să mai aștepte până la măritiș. 

Se crede mai pretutindenea, că, dacă avem bani, atunci când îl auzim întâi, 
vom avea tot anul parale; dacă vor fi goale punga sau chimirul nostru, tot anul 
au să rămâie așa. Dacă atunci când îl auzi, ești nemâncat, vei fi tot flămând în 
anul pe care-l deschide cucul cu cântecul său. 

lar mai toate popoarele cucul este «totem»: cine-l omoară, sau numai îl chinuiește, 
are mare și greu păcat. Cucul figurează nu numai în mitologia greacă, ci și la 
slavi. O divinitate slavă, aceea care era însărcinată cu nutrirea lumii, avea putinţa 
Jamik și Bârseanu, op. cit., p. 10. 

Ibid., p. 118. 
Jamik și Bârseanu, op. cit., p. 132. 
Sébillot, op. cit., vol. XXII, p. 367-368. 


Wuttke, op. cit., p. 116. 
Horatius, Carm/ina], libler), HI, XXVII. 
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de a se metamorfoza în cucl. Însuşi Jupiter - după mitologia clasică - lua chip 
de cuc și se așeza pe vârful muntelui numit de atunci Cochix (cuc). 

În Hautes-Vosges se crede că dacă ai bani la tine „când auzi cucul cântând 
întâia dată într-un an, Pa avea bani tot anul, și viceversa2. Germanii cred că cucul 
se preface iarna în uliu?. El este închinat lui Donar. 

În jud[ețul] Vâlcea se face de dragoste cu cap de cuc, cu scursură de la candele 
și cu busuioc de la steagul bisericii. 

Cucul, ca și corbul, bufnița, uliul, cocostârcul, pupăza ș. a. nu se mănâncă, 
«sunt spurcate» (totem) după credințele românilor și ale vechilor ebrei?. 


Piţigoiul 

În Vâlcea și prin alte părți locuite de români, se crede că pițigoiul, cu cântecul 
lui, vestește vremuire. De aci şi o zicală: «Piţigoiul când cântă, îţi spune că să ai 
cinci opinci, că se pune „punerea de cap!“ (vremuirea).» Și cântecul lui, asemănător 
cu repedele scârţâit al unei balamale neunse, pare că imitează pe «cinci opinci, 
cinci opinci». 

În Lesbos, se crede că pițigoiul vestește vremuiri cu cântecul lui5. 


„ Larousse. Şi. Hera lua câteodată chip de cuc. 
. Sauvé, op. cit, p. 125 sea. 

Wuttke, op. cit., p. 116. 

Cf. Levitic/ul], LI, 15 seq. 

. Geogeakis, op. cit., p. 336. 


nam 


CAPITOLUL XLII 
«Stângul», «dreptul» 


Cuvântul stângă, printr-o învoială din ordin superstiţios, are, pe lângă însemnarea 
obișnuită, și o altă însemnare cu un sens peiorativ și superstițios. Latinul zicea, de 
pildă: sinister pecori, vătămător turmei. 

În limbagiul nostru, se zice adesea: «un țipăt sinistru», «un țipăt cobitor, 
înfiorăton», sau «autoritățile s-au dus la locul sinistrului», la locul nenorocirii. 

În latinește se zicea: mens laeva, minte tâmpită, minte mărginită, spirit obtuz. 
Horatius zice: Tempore laevo, la vreme nepotrivită, Seneca zice: laevus ignis, foc 
aducător de nenorocire (ciumă, boală). 

În l[imba] germană, în limba] franceză, cuvântul acesta are aceeaşi nuanță 
peiorativă. Francezul zice: Poser larme à gauche, a da ortul popii, a muri, a o 
pune-n cui. 

Mariage de la main gauche, căsătorie dintre un nobil și o femeie de condiţie 
proastă, în care bărbatul dădea femeii sale mâna stângă, în loc de mâna dreaptă, 
și astfel nu făcea părtași ai condițiunii sale nici pe femeie, nici pe copiii ei. 

Être sur le pied gauche, a fi la amàn, a fi într-o situaţiune grea (încurcată). 

Donner à gauche - a se înșela. 

Prendre à gauche - a lua lucrurile pe dos, de-a-n-doaselea. 

În limba românească cuvintele «stângaci», «stângăcie» au destulă parte peiorativă: 
a trage la stânga, — a fura; însă: a fi ca mâna dreaptă = a fi de mult ajutor, 
absolut necesar. 

Tot cu același înțeles rău găsim în grecește cuvântul: AouL6g (Aa F6G), laevus, 
stâng. 

Pentru români, acei ce aruncă cu stânga - «stângăcii» — sunt priviți ca niște 
monștri. 

Despre femeile care cos cu stânga, se zice, în Vâlcea, că sunt «arătări», slute, 
schiloade. La francezi, se crede cam tot același lucru: «Se fac stângaci acei copii 
care calcă pentru prima oară pe piciorul stâng. De aceea, li se recomandă mamelor, 
ca să fie cu deosebită băgare de seamă, pentru ca această nenorocire să nu aibă 
loc'». 

Aristot credea că bărbaţii sunt procreaţi din testiculul drept, iar femeile din 
testiculul stâng?. 

Dacă cuvântul «stâng» are în el ideea de ceva rău, cuvântul «drepb» are nuanța 
superstițioasă de bun, prielnic, favorabil, de bun augur. Vergilius zice: «Dextrae 
jungere dextram», a da mână cu mână, a se împrieteni. Chiar și astăzi la români, 
când dai mâna cu cineva?, e bine s-o dai pe cea dreaptă, când gândul și inirna-ți 
sunt drepte, favorabile persoanei cu care dai mâna. Ca o întărire (de jurământ) a 
unei afirmațiuni, trebuie să dai mâna dreaptă, spre semn de deplină încredințare, 
acelui ce ţi-o cere. 


1 Sébillot, op. cit., t[ome] XXII, p. 14. 

2 Sănătatea, revistă] medicală, an. XII, 2 (1912). Femeile sunt inferioare bărbaţilor: acest lucru ni-l spune 
nu numai Aristot, îl spune și cartea Viking a chinezilor, îl spun şi cercetările ştiinţifice din zilele noastre. 

3 Acelaşi obicei îl aveau și romanii. Cf. Verglilius], Aen/eis], 1, 408; Dl, 610-11; IV, 314. 
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Mâna dreaptă o pui pe cruce, atunci când ți se cere prestarea jurământului. 
Tacitus zice: «Dextras renovare», a reînnoi un contract, o încheiere de pace. La 
mers, piciorul cel drept începea un mers priitor, favorabil, iar stângul, dimpotrivă. 
Juvenal zice relativ la această credință: «Dextro pede»; Vergilius zice tot cu același 
sens: «Pede secundo», cu noroc, cu priință. La români, când nu izbutește ceva, se 
zice că acel ce n-a izbutit «a pomit-o cu piciorul stâng». «În horă să nu începi 
să joci cu piciorul stâng, că te-ncurci, să știi jocul cât de bine», zic bătrânii care 
au văzut multe și au pățit şi mai multe. Pe sfântul Ilie, pe temutul sfânt, poporul 
român nu a putut să-l conceapă altfel, decât tot ca stângaci. 

Am spus în rândurile de mai sus, că poporul priveşte pe stângaci cu o teamă 
superstițioasă, îi consideră, în fine, ca pe nişte năzdrăvani. De aceeași considerație 
se pare că se bucurau stângacii și la vechii ebreil. Se spune undeva în Biblie 
despre un corp ales, de 700 de stângaci, care izbeau la sigur, cu praștia, într-o 
ţintă de grosimea unui fir de păr. În vechime, pentru a intra în templu sau în 
horă, se recomanda să se pornească cu piciorul drept. 

Pășirea în templu cu dreptul, întâi, este și o prescripțiune pitagoreică. 

Tot piciorul cel drept se încălța întâi. Obiceiul acesta s-a păstrat și la români. 
August își închipuia că o răzvrătire printre soldaţii săi pornea din aceea că soldații 
îşi încălțaseră greșit încălțămintea lor.. 

La slavii sudici se crede că, dacă pui întâi piciorul stâng pe pământ, atunci 
când te-ai sculat din pat, sau dacă te încalți ori te îmbraci întâi la stângul, atunci 
vrăjitoarele se pot apropia foarte lesne de tine, cu farmecele, cu vrăjile lor?. La 
germani se spune că dimineaţa când te scoli, nu trebuie să cobori întâi piciorul 
stâng: căci vei fi toată ziua indispus, supărat”. Românii cred că dacă auzi cucul 
întâi și'ntâi din partea dreaptă, ai parte de noroc: 

«Cântă-n dreapta mea cu foc, 
Să am parte de noroc...» 


Dacă, însă, îl auzi de la spate, sau din partea stângă, atunci nenorocire îți 
vestește. 

La aromâni, femeia însărcinată ghicește ce va face: băiat sau fată. Dacă pruncul 
mişcă la dreapta pântecelui, va fi, cu siguranță, băiat — care este cea mai mare 
fericire şi noroc pentru familie; dacă pruncul mișcă la stânga, va fi fată€, a cărei 
naștere nu e privită tocmai bine. (Despre vaci se zice chiar că, atunci când fac 
vițele, plâng; când fac viței, râd). 

poporul nostru se crede că pe partea dreaptă a omului şade Îngerul lui 
păzitor şi bun; iar pe partea stângă şade Necuratul care-l îndeamnă la rele. 

Când Dracul e mai tare, se zice că omul e «slab de îngen»; când îngerul e 
mai tare, se zice că omul e «tare de îngen»?. 

Wallonii cred că, dacă îţi ţiuie urechea dreaptă, te vorbeşte cineva de bine; 
dacă îţi țiuie cea stângă, te cleveteşte cineva8. 

Romanii credeau că, dacă taurul se dă jos de pe vacă pe partea dreapră, vaca 
va face un vițel, iar dacă se dă pe partea stângă, va face vițea?. 


Cf. Judec[ătorii ], II, 15 seq. 
Lubbok, op. cit., vol. D, p. 258. 
Nicolay, op. cit., p. 241. Cf. Plin[ius), II, 24. 
Krauss, Slavische V/olks]florchungen], p. 70. 
Wuttke, op. cit., p. 293. 
I. Neniţescu, op. cit., p. 283. 
Voronca, op. cit., p. 502. 
Monseur, op. cit., p. 31. 
Varro, D/e] r[ebus] r[usticorum], 11, 5, 13. 
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La vița de vie se credea că mlădițele de pe dreapta sunt mai puternice ca cele 
de pe stânga! . 

La norvegieni, la noi, românii, și la mai toate popoarele indo-germanice se 
crede că, dacă te mănâncă palma de la mâna dreaptă, ai să primeşti parale; și ai 
să dai parale, de «te mănâncă» palma stângă?. 

La bobi, dreapta e partea voinicului (voinicească, bărbătească), iar stânga e 
partea femeii (muierească, femeiască). 

lată ce citim într-un vechi zbomic, în privința putinţei de a ghici sexul pruncului 
cu care este însărcinată o femeie: 

«Să cunoaște fămeea grea și din naștere cum va să fie pruncul: să-i zici să 
șază jos și să-și împletiască picioarele și să mergi puţinel de la fămeea înlături și 
să socotești cum să va scula. 

De se va întâmpla din piciorul cel drept, și se va scula, bărbătesc va fi, iar 
de se va întâmpla a se scula în stângul, fămeesc va fi»?. 

Cei vechi credeau că sufletele-umbre ale celor morţi, în drumul lor pe cealaltă 
lume, ajungeau la o răspântie de unde se făceau două drumuri: unul (cel din 
dreapta) ducea la Câmpiile-Elizee, celălalt (cel din stânga) te scotea la Tartar?. 

Acele umbre care aveau certificat de bună purtare de la nemitamicii judecători, 
apucau drumul ce mergea la dreapta; osândiţii o luau pe calea din stânga. 

Musulmanii spun că Mahomed, acest om extraordinar, cât a fost copil, a supt 
lapte numai din țâţa dreaptă a femeii [Halima] care-l crescu5. 

Niciodată n-a luat în gură sfârcul ţâţei stângi. 

lată ce citim în /liada (cânt[ul] XIII, v. 821-823): 


«Asta i-a zis, iar la dreapta, deasupra-i, o pasăre zboară: vultur în slăvi rotitor, 
și chiuie veseli aheii piaza cea bună văzând6». 


Talmudiștii spun că la Sanhedrinul vechilor ebrei, scriitorul care şedea de-a 
dreapta preşedintelui acestui înalt tribunal, nota sentințele de achitare, iar cel ce 
sta la stânga scria sentințele de osândire. 

În Bucovina, dacă dai ceva unui putnean cu mâna stângă, acesta nu primește, 
căci crede că i se dă cu inima rea şi că nu va avea parte de acel lucru’. 

Marinarii din Cadix spun că e periculos și de rău augur să pui (pe pământ) 
întâi piciorul stâng, atunci când ieși dintr-o corabie (vapor). Tot așa, nu se cade 
să pășeşti în corabie (vapor) întâi cu stângul. 

La romani, se observa cu cea mai mare stricteță ca să se încea apă mersul cu 
piciorul drept; începerea cu piciorul stâng era socotită ca neprielnică”. 


Plinius), XVII, 153. 

Librecht, op. cit., p. 327. 

loan Creangă, an. Il, p. 241. 

Verglilius), 4en/eis], VI, 540-544. 

Popescu-Ciocâneşti, Mohamed, conferinţă, p. 10. 

liada. Traducere de G. Mumu. Cf. Ibid., XXIV, v. 292 şi 319. 

D. Dan, Mânăstirea și comuna Putna, (Publlicaţiile] Acad[emiei] Rom[omâne)), 151. 
Mélusine, 1l, c. 233. 

Cf. Petron[ius], 30, Apul[eius), Mer/amprfoze], 1, 5. 
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CAPITOLUL XLIII 


Nașterea 


Faptul de a avea copii fu privit totdeauna ca o binecuvântare! cerească, la 
indieni, la egipteni, la ebrei, la poporul român și la toate celelalte popoare; dimpotrivă, 
sterilitatea fu socotită ca o urgie cerească. Nașterea de băieți fu preferată, la toate 
popoarele, nașterii de fete. La poporul nostru, acest lucru, această preferință reiese 
cu destulă claritate din adagiul popular: «că Ja nașterea unui băiat râd și cheotorile 
de la casă» și «plâng când s-a născut o fată». În Oltenia, se obișnuiește a se zice 
că «voinicul e cruce întreagă)»; iar muierea este «jumătate de cruce». Aceeași 
credință și aceeași numire de «jumătate», pentru femeie, o întâlnim și la popoarele 
orientale. În Oltenia, i se zice femeii măritate «coadă» și bărbatului «cap» - cap 
al femeii. 

Creștinismul s-a încercat să dea drepturi egale și femeii, și bărbatului; dar 
voinicul rămase tot «cruce de voinic» și femeia rămase tot «jumătate de cruce», 
«coadă». 

Aceeaşi credință fu transpusă de om şi în «lumea celor ce nu cuvântă». În 
Vâlcea, se crede că vaca de câte ori face vițea, plânge; de câte ori face vițel, 
«bou», râde în sufletul ei. 

La popoarele asiatice, din cauza credințelor religioase, fiecare femeie trebuie să 
dea naștere la un băiat. Chinezii și anamiţii, — care trebuie să aibă cel puțin un 
băiat de familie, care să asigure cultul strămoşilor, - dau femeilor lor să absoarbă 
«Iris foetidissima», dacă vor să aibă un bloc de piatră prețioasă (băiat), în loc de 
o cărămidă ordinară (fată). 

În Vâlcea, se crede că fetele sunt blestemate de Maica Domnului să fie tot 
«de râsul lumii», fiindcă atunci când Preacurata căuta pe lisus, ele, în loc să-i 
arate vreun mijloc cum l-ar putea găsi, - s-au pus pe râs. Și de atunci le-a 
blestemat ca, oriunde s-or duce, oriunde s-or întoarce, tot de râs să fie. 

Românii zic despre femei «poale lungi, dar minte scurtă»; «tulpanul femeii când 
cade, se umple și nu-l mai poate lua; dar voinicului dacă-i cade căciula, o ia, o 
scutură, și o pune iar în cap!» 

Femeia trebuie să vorbească și să meargă tot în urma bărbatului. 

La vechii greci, până în ziua a cincea, părintele avea drept a primi pe copilul 
nou-născut sau de a-l arunca; această tristă soartă o aveau mai ales fetele. 

La arabii păgâni adesea se îngropau de vii copilele nou-născute?. 

Norvegia, se crede că, dacă-ţi iese în cale o femeie fără şorț, nenoroc îți 
prevesteşte (e cu piază rea)?. 

După mitologia clasică, femeia fu creată în urma bărbatului. Prima femeie, cu 
numele Pandora, făcu începutul tuturor nenorocirilor (bolile, moartea) de care suferă 
omenirea. Se cunoaşte de toată lumea faimoasa legendă a cutiei Pandorei. 


1 Xenofon, în opera sa: Despre economie, zice: «Dacă divinitatea îi însoţeşte (pe oameni) în vederea copiilor, 
legea îi însoțește în vederea gospodâriei.» Cf. Krauss, Sitte u/nd) B[rauch der Siid-Slaven], pentru slavii 
de sud, p. 530, 532. 

Gorovei, Datinele noastre la naştere. Biblioteca] „Minerva“. 

Cf. Coranul, VI, 138; XVI, 59 (tradus de Isopescu). 

Librecht, op. cit., p. 323. 
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La populațiunile slave de sud (bulgari, sârbi, muntenegreni, slovaci, bosniaci ş. 
a.) femeia este mai puțin socotită decât bărbaţii. 

De aci o mulțime de expresiuni populare: 

«Bărbatul poartă pălărie, nu femeiab»; «Femeia trebuie să se înece; bărbatul 
însă trebuie să înoate)). 

«Bărbatul face cât zece muieri». 

«Vai de casa în care găina (femeia) cântă și cocoșul (bărbatul) tace!»!. 

«Femeia trebuie să vorbească întotdeauna la urmă»?. 

Un proverb al populațiunilor slave de sud zice: 

«Când se naşte o fată, plâng cei patru pereți ai casei». 

Iar altul: «Mai bine să Jaca nevasta un ficior mort, decât o fată vieb)3. 

Cronicarul Miron Costin” scrie să un episcop italian din lași spunea, între altele: 

«Mie nu-mi trebuie să mai citesc la istorie, de moldoveni, cine sunt. Pre o 
seamă de obiceiuri de au, foarte bine îi cunosc cine sunt: ...femeile lor se feresc 
de vederea străinilor și se dau în lături, așa să nu treacă femeie pe dinaintea 
bărbatului pe drum sau pe cărare... 

Toate acestea întocma cu italienii sunt şi la vedere mărturisesc o fire. ii 

Si astăzi fetele nu taie calea dănacilor (flăcăilor), când merg pe drums. 

fața legilor şi copilul, și femeia sunt ființe deopotrivă minore, chiar și azi. 
Forţa fizică la sălbatici şi forța intelectuală la civilizați - pune pe bărbat întâi. 

Sălbaticii își mănâncă femeile lor când n-au găsit nimic de vânat, sau le-a fost 
lene să se ducă la vânătoare. Când îmbătrânesc femeile, ei le ucid. 

La chinezi, fata e considerată ca o proprietate a părintelui, dar ca o proprietate 
de puțină valoare. 

Chinezul de aceea nici nu dă nume individual fetelor, ci le numeşte după 
ordinea nașterii: întâia, a doua etc. 

Când n-are băieți, chinezul spune că n-are copii. 

Codicele Manu spune că printr-un fiu, omul câștigă lumea cerească; printr-un 
nepot, se ridică în regiunea soareluif. 

În Vâlcea, se consideră nenorocit un părinte care are numai fete, fiindcă fata, 
dacă se mărită, nu mai face pomelnic pentru tată-său și nu-i mai dă de pomană 
părintelui său, ci e ţinută să pomenească şi să dea de pomană numai pentru 
socru-său. 

Cu totul altfel se întâmplă cu băiatul: el ţine, el păstrează cultul strămoșilor 
săi. În India brahmanică domneşte credința că băiatul scapă pe tatăl său din iad și 
îl face să aibă parte de lumile cerești. De aceea, după legea lui Manu, - femeia 
care dă naștere numai la fete, trebuie divorțată în al unsprezecelea an. Din fericire, 
legislatorul n-a uitat să dea o rețetă pentru a avea băieți. Cărţile sfinte ale religiunilor 
practicate în Europa nu dau regule în această privință; totuși trebuie să exceptăm 
Talmudul, în care regele Louis Philippe ar fi găsit, în această privință, preţioase 
învățăminte. «Probabil că aţi citit Talmudul, îi zise el într-o zi compozitorului 
Meyerbeer, - aşa că ştiţi, cum pot eu anunţa mai dinainte rudelor și cunoștințelor 


1 În toată Germania și pretutindenea la slavii de sud se crede că găina care cântă ca cocoșul vestește mari 
nenorociri. (Krauss, Sitte u/nd] B(rauch der Siidslaven] p. 504, nota I). 

Krauss, Sitte und] B(rauch der Siidslaven], p. 482, 504, 507. 

Krauss, Sitte und] B[rauch der Siidslaven], p. 540-541. 

Cit[at] apud Voronca, Studii în folklor, p. 154. 

loan Creangă, an. II, p. 210. 


Vezi: 1. Găvânescul, /st/oria] Pedag/ogiei], vol. 1, p. 109-110. Pentru credințele poporului ebreu, cf. 
Judec[ătorii] p. 54. 
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mele, sexul căruia va aparţinea ființa ce se va naște. În cărțile religioase ale 
Orientului se arată destul de bine inferioritatea femeii faţă de bărbab». 

În Vi-King (carte canonică a chinezilor) se spune că numerele]! fără soţ 
reprezintă principiul tare, bărbătesc, ceresc, pe când numerțele]! cu soţ reprezintă 
principiul slab, femeiesc, pământesc. 

Datele științei actuale ne confirmă aserțiunea că bărbatul este superior femeii, 
este «cap al ei»?. 

Astrologii, zodiacii, magii își au și ei vederile lor. 

Dacă părinţii vor să aibă băieţi, trebuie să aleagă o zi închinată lui Jupiter (joia) 
ori Soarelui (duminica); dacă vor să aibă fată, să aleagă o zi închinată zeiţei Venus 
(vinerea), sau Lunii (lunea). 

Filosofi ca Aristot cred că bărbatul se procreează din testiculul drept, iar femeia 
din testiculul stâng. 

În public, multe femei, când au mai avut copii, ţin seama de puterea, intensitatea 
plăcerii avite: «Va fi băiat, căci am avut mai multă plăcere decât atunci când am 
avut fată»?. 

La vechii ebrei, lehuza care avusese un băiat, era socotită ca necurată, timp de 
40 de zile; cea care avusese o fată era necurată, timp de 80 de zile. 

La nuntă, la români, părinţii fetei se numesc socri mici, iar părinții mirelui se 
numesc socri mari. Când femeia este măritată de mai multă vreme și nu are copii, 
caută fel şi chip să «rămâie grea». 

Pentru aceea, la noi la români, posteşte regulat vinerea (Venus), dă sărindare, 
face lumânări cât și ea de lungi și le duce la biserică ș. a. Sau recurg la buruieni: 
ca trandafirul alb, liliacul alb, ruja, usturoiul, hameiul, crăpusnicul, floarea de romăniță 
ș. a, 

În Haute-Bretagne, femeia care n-are copii și care vrea să aibă, trebuie să se 
ducă la biserică cu una care a născut și se duce să i se citească molifta de curăţire 
(la 40 de zile)?. 

Dacă femeia a «rămas grea», însărcinată, trebuie să fie atentă la o sumedenie 
de opriri superstiţioase; altfel, viaţa ori frumuseţea viitorului copil sunt în primejduire. 
Să enumerăm câteva din ele. Îngreunata nu trebuie să mănânce fructe îngemănate, 
că va avea gemeni. Această credință o avem comună cu germanii’. 

În Vâlcea, este oprit ca femeia îngreunată să mănânce colacii care s-au lipit în 
cuptor, — tot aceeași credință superstiţioasă. La aromâni, se crede că femeia care 
a mâncat fructe îngemănate: prune, cireşe, alune cu doi sâmburi, va face gemeni. 

Femeia «grea» nu trebuie să-și uite peste noapte cămașa ei pe gard, la uscat, 
căci vreo vecină pizmuitoare poate să taie cu un cuţit umbra mânecilor ei proiectată 
pe pământ. Copilul ce se va naște, în cazul acesta, va avea mâinile tăiate. Acesta 
e un corolar al credinţei populare despre sufletul umbră. 

Dacă o femeie însărcinată «pofteşte» ceva, «îi dă inima la ceva» - pe care 
nu-l poate avea îndată, nu e bine să-și pună mâna pe trup, ca nu cumva copilul 
să fie aidoma însemnat, în locul în care a pus mâna, cu obiectul dorit”. 

Tot așa se crede la germani, și la wallonis. 


În text: „numerii“ (n. ed.). 

Vezi în notele de la fine: Superioritatea sexului bărbătesc. Nota 11. 
Rev[ista] Sdnărarea, an. XII, 2 (1912). 

Sébillot, op. cit., [ome] XXII, p. 6. 

Cf. Wuttke, op. cit., p. 345. 

Cosmulei, op. cit., p. 17. 

Marian, Nașterea [la români], p. 17. 

Wuttke, op. cit., p. 354. Cf. Monseur, op. cit., p. 37. 
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Din măr început să nu mănânce cea însărcinată, că face copilul cu semn, ca 
şi când ar fi mușcat de câine. 

Poame crude dacă mănâncă, poate să nască fără de timp (vreme)! 

Toate nenorocirile care vin pe capul omului, sunt socotite ca lucru al spiritelor 
rele, al Dracului. 

Deci și neputința de a naște este socotită ca o intervenire a duhului rău. În 
Transilvania, se obișnuiește a se paraliza influența Necuratului, prin ajutorul fierului: 
bărbatul împlântă două topoare cruciș în stâlpul acoperământului casei. În Bucovina, 
în asemenea cazuri, se pune sub aștemnutul lehuzei un cuţit, sau un topor. 

În insulele Filipine se pune pe acoperișul casei, în care naşte o femeie, un scut, 
o sabie și o lance, pentru a se îndepărta duhurile potrivnice nașterilor. 

La armeni, este următoarea datină: Îndată ce unei femei «i-a abătut să facă», 
oamenii încep să lovească văzduhul pentru a goni pe demonul Alen, care chinuiește 
pe lehuze?. 

În Serbia, Bulgaria, Cemagora (Muntenegru) şi Herţegovina, — când naște vreo 
femeie, părintele copilului născut sloboade vreo câteva puști în fața casei, pentru a 
feri pe noul născut de vrăjitori și apoi strigă din răsputeri: «O lupoaică a născut 
un lupi, - pentru a înspăimânta astfel duhurile necurate și a goni vrăjile?. În 
Bombay servitoarele, după ce naște stăpâna lor, joacă, chiuie și bat toba cinci nopți 
în șir, pentru a goni duhurile rele’. 

Plinius ne spune că romanii aveau următoarea datină, pentru a uşura, pentru a 
îmblânzi durerile naşterii. Se arunca pe acoperişul casei, în care era lehuza, o 
săgeată care omorâse unul sau trei oameni. 

În satele armenești de la graniţa turco-persană, în Ungaria, la kalmuci, se slobod 
arme de foc peste capul femeii care naște, pentru a se goni duhurile rele, demonii 
care o înconjoară€. 

În insulele Sawu (India sudică) se îndepărtează spiritul rău «Vango» - spirit 
potrivnic lehuzelor - printr-un fel de mărăcini (spini). 

În Filipine, uşile și ferestrele de la odaia lehuzei sunt închise ermetic, pentru a 
nu pătrunde înlăuntru duhurile rele. 

Un obicei analog găsim în unele regiuni din Germania”. 

În Ungaria, este obiceiul de a se pune o secure sub patul femeii care nașteă. 

La români, când nașterea este grea, se crede că femeii care se «prăsește» i s-a 
făcut «pe ursită». Una din femeile de față care se pricepe în ale descântecului, ia 
un topor, merge la colțul de răsărit al casei, către icoane, și descântă făcând cruce 
cu toporul; apoi merge şi la celelalte colţuri (unghiuri) şi face tot așa. În urmă, se 
duce la Meșter-grindă — cum se exprimă Marian” - împlântă toporul, repezindu-l 
din toate puterile, și acolo îl lasă toată noaptea următoare. 

Talmudul se revoltă împotriva datinei superstiţioase de-a se lega diferite obiecte 
de fier de piciorul patului lehuzei!0 


Gorovei, op. cit., p. 16. 
Samter, op. cit., p. 4647. 
Aici vedem că de lup - de acest animal vrăjitor, cu puteri miraculoase - fug și duhurile, și farmecele. 
Krauss, Sitte und] B[rauch der Siidslaven], p. 541. 
Samter, op. cit., p. 64. 
Samter, op. cit., p. 47. 
Samter, op. cit., p. 26-27. 
Samter, op. cit., p. 49. 
Nașterea la români. 
0 Samter, op. cit., p. SI. 
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De aci vedem cum că superstițiunea că fierul poate să ferească de duhurile 
rele, au avut-o și o au - poate ~ și astăzi evreii. 

Credinţa în demonii care împiedică «facerile» este foarte veche și destul de 
răspândită în lumea întreagă. 

O grupă de statui din insulele Bali (India sudică) ne înfățișează pe o femeie 
care naște, susținută de alte femei. Alături, stă hidoasa figură a unui demon potrivnig 
facerilor (nașterilor). Figura aceasta se găsește în Muzeul berlinez «fir Völkerkunde» |. 

În jud[ețul] Vâlcea, şi poate şi printre alte ţinuturi româneşti, este obiceiul ca 
să-i dea celei ce naște o cheie pe care ea o ţine în mână. 

Aceasta pentru a-i ușura, zice-se, facerea. În același timp, se descuie toate 
lacătele și încuietorile de la ușile casei. 

Romanii aveau același obicei. I se da o cheie celei ce «îi abătea» să facă, «ob 
significandam partus facilitatem». 

Şi germanii au această datină?. 

Scoția, când e să nască o femeie, se descuie toate încuietorile aflătoare în 
acea casă, pentru ca nașterea să fie ușoară. Obiceiuri analoage găsim în Suedia, 
China etc. 

Spiritele rele care chinuiesc pe femei, când le vine ceasul de născut, se numesc 
la români felurit: Samca, Avestița, Aripa Satanei. În Vâlcea, când femeia nu poate 
să nască, se slobod puști peste casa cu lehuza, pentru ca spiritele rele să o întindă 
la fugă. 


* 


După naștere, copilul se pune jos pe pământ, și de aci îl ia bărbatul, tatăl său, 
și îl sărută. 

La romani, era același obicei: dacă tatăl său îl ridica («tollere», «suscipere») de 
la pământ, îi da dreptul la viaţă, recunoscându-l; dacă-l lăsa jos, îi ridica dreptul 
de viaţă, nerecunoscându-l ca fiu al său?. 

La azteci, se pune copilul de trei ori pe pământ și de trei ori se ridică de 
către părinți. 

În Silezia, se pune noul-născut pe pământ, «pentru ca să capete putere». 

Credinţe analoage găsim în Marburg. 

În Ungaria, părinții cărora le tot mor copiii, pun pe noul lor născut pe pământ 
și în locul pe care a stat, sapă ca de un deget, iar pământul scos îl aruncă pe o 
apă curgătoare. Cred că prin aceste acțiuni magice fac ca copilul [sic!] să trăiască. 

Islanda, era obiceiul până în secolul al 19-lea, ca femeile să nască pe 
pământul gol. 

În Japonia, nașterile se fac pe pământul gol. 

Într-un papirus egiptean, se găsește expresia: «a pune pe pămânb;, în loc de 
«a naște» pe pământ. 

În Sumatra și în India de Nord, femeile nasc pe podeaua odăii. 

La gurii din Caucaz și la chinezi, femeile «se prăsesc» pe pământul acoperit 
cu paie al unei camere fără altă podealăs, 


1 Jdem, p. 20-22. 
2 Cf. Wuttke, op. cit, $ 574. 
3 Augustin, în De civitate Dei, IV, ll are, în loc de tollere, suscipere — expresiuni clasice, - expresiunea 


«levat de terra». 
Suetonius ne spune că Nero fu născut la răsântul Soarelui, așa că fu mai întâi atins de razele Soarelui 
decât de pământ (Nero, 6). Cf. Ovidius, Trist(ele], IV, 3, 46. 

4  Samter, op. cit., p. l, 2, 3, 5. 

5 Samter, op. cit., p. 5, 6. 
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Obiceiuri analoage găsim la români și la unguri. 

La vechii greci, dacă nu găsim relatat obiceiul nașterilor pe pământul gol, — 
găsim, în schimb că femeile aveau obicei să îngenunche pe pământ la faceri; găsim 
iarăși că zeițele «facerii» (nașterii) erau închipuite cu genunchii puși pe pământ!. 

Obiceiul acesta a fost și în Grecia antică, tot ca în Grecia de astăzi. 

Această practică nu e dictată de vreo cerință a igienii, căci doctorii cei vechi 
proscriu cu toții o astfel de pozițiune la naștere: Soranus, Celsus, Hippocrates?. 

La germani și la slavi, se observă același obicei superstițios de a pune pe 
nou-născutul pe pământ. La armeni, se iau de multe ori copiii din leagăn şi se 
pun jos pe pământ, pentru a căpăta puteref. 

Copilul când este mic, nu se lasă niciodată singur în casă, căci duhurile rele 
atâta ar aştepta și pe dată l-ar și schimba, sau l-ar poci. Pentru a împiedica 
influențele rele ale duhurilor necurate, se întrebuințează tot instrumentele de fier. În 
Oltenia, când se lasă copilul mic singur acasă, i se pune pe pemă un ac, spelcă 
sau un cuţit. Și pe aiurea, la români, se procedează la fel. 

La romani, pentru ca copiii [sic/] să fie feriţi de vrăji, sau de spiritele (geniile) 
rele, se descria împrejurul copilului un cerc cu un obiect de fier. Se credea că 
peste acest hotar geniul rău nu putea trece. Tot în același scop, romanii băteau în 
pragul ușii cuie scoase de prin mausolee. La slavii sudici, se obișnuiește ca apărător 
al copiilor de orice duh rău și de vrăji o pereche de foarfeci care se pun în leagănul 
copilului’. 

La aromâni, se obișnuiește a se pune o secure sub patul, sau căpătâiul lehuzei 
ori al copilului, pentru a-i feri de duhuri rele şi de făcuturif. Tot în acelși fel se 
întrebuințează și foarfecele. 

La armenii de la granița turco-persană, se pun lângă cele ce nasc, săbii sau 
spade, pentru a le feri de duhurile rele. Perșii apără pe mamă și copilul ei de 
felurite vrăji și duhuri rele, punându-le o sabie sub cap. 

În Oberpfalz se înfige un cuţit în uşa de la camera lehuzei, pentru a împiedica 
vrăjitoarele. 

În India, ca pază a copilului şi a mamei sale, se pune un cuțit, sau o sabie în 
patul lehuzei. 

În Guzerata, timp de 14 zile de la naştere 
niciodată din casă, fără a avea un cuţit la ele”, 

La aromâni, este obiceiul să se pună în fașa copilului o căpăţână de usturoi 
„aliu“, trei sâmburi de lămâie, o bucată de pâine și un inel, pentru ca să nu se 
deoache și să nu se apropie de el umbrele, și să fie cu norocă. 

Germanii, pentru a feri copiii de vrăji și de duhuri rele, pun în leagănul lor 
diferite talismane, între care cel mai ales este fierul, sau oţelul: cuțite puse mai cu 
seamă în cruce, foarfeci desfăcute, cheile casei, argint, bani de aur, verighete ş.a.. 


femeile «făcute» («prăsite») nu ies 


l Obiceiul acesta este relatat de scriitorii vechi și de statuile rămase de la acest popor de artiști. 

Același obicei îl găsim și la alte popoare din vremurile noastre: la abisinieni, în Noua-Zeelandă, la 
georgieni, la armeni, în unele regiuni ale Persiei, la tātari; sporadic: în Anglia, la mongoli, la estoni, la 
indieni etc. (Samter, op. cit., p. 14). 

Cit[at] de Samter, p. 14-15. 

Wuttke, op. cit., p. 13, 358. Cf., pentru germani - Meyer, op. cit., p. 102. 
Dan, op. cit., p. 8. 

Krauss, Slavische V/olks]florchungen], p. 149. 

Cosmulei, op. cit., p. 13. 

Samter, op. cit., p. 48-49. 

Cosmulei, op. cit., p. 7. 

Wuttke, op. cit., p. 359. 
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Se recomandă ca pisicile, care sunt animale vrăjitorești, să nu se lase în casă 
cu copilul, căci vrăjitoarele (duhurile rele) se strecoară în casă prin ajutorul pisicilor. 
După ce este făcut copilul, i se pune, la români, puţină sare pe limbă, ca să nu 
poată fi drocheat sau fermecat. În prima scaldă a copilului, se pune şi sare tot ca 
la germanil, pentru ca copilul [sic/] să fie ferit de influențe rele. 

La vechii greci, apa sărată, apa mării era întrebuințată contra deochiului. 

Adesea, unii copii se nasc cu o pieliță pe cap, care se numește tichie, în Oltenia, 
chitie. Căița, tichia aceasta este o parte din membrana fetală. 

În Vâlcea, se crede că acei ce vin pe lume cu această căiță, se vor face strigoi 
după moartea lor; și că atât timp cât sunt în viaţă, deoache «de n-ai văzut, n-ai 
pomenit...». Și în Muntenia, se crede că astfel de oameni se fac strigoi, moroi 
În Moldova, se crede că, cei născuţi cu tichie sunt oameni cu noroc. În Germania, 
se crede că cei născuţi cu tichie sunt tare norocoși. Tichia cet este un talisman 
norocos: dacă te duci cu ea la judecată, câștigi la sigur procesul’. 

În Macedonia, se crede că tichia este cu noroc. 

Dacă o pui sub un pod peste care are să treacă un pașă sau un mitropolit, 
tichia devine un talisman însemnat, și oriunde te-ai duce, având-o la tine, au să-ţi 
meargă lucrurile în plin. 

Norvegienii cred că cel ce se naște cu căiţă pe cap este năzdrăvan. 

El trebuie să o păstreze ca pe un puternic talisman. 

Se crede că dacă un astfel de om își ia căița pe cap şi dă ocol unei case care 
arde, focul se stinge pe dată?. 

Wallonii cred că, copilul născut cu căiță pe cap e foarte norocos. Se mai spune 
că această tichie, uscată și cusută în căptușeala hainei, este un strașnic talisman. 

Pentru a cădea bine la sorţi - la miliție — flăcăul trebuie să poarte în căptușeala 
hainei o parte din căița unui copil, însă fără ca el să ştie că o are cusută în dosul 
hainei5. 

În Anglia, căpitanii de vapoare (vase) o iau cu ei, pentru ca vasele să le fie 
ferite de stricăciuni, de furtuni, de înec. 

Avocaţii o iau la ei când pledează, pentru ca să poată câştiga procesele. 

La romani, se credea că ea aduce noroc celui ce o poartă ca talisman. 

Moaşele o luau și o vindeau avocaților creduli, care o purtau la ei, pentru a 
câstiga procesele în care pledau”. 

La francezi se zice, despre oamenii NOrOSOŞI, că s-au născut cu tichie pe cap. 
Această credință era odinioară aproape generală. 

În Vâlcea, se crede că chitia păstrată şi vrăjită, purtată ca talisman, poate să-ți 
câștige procesele. E destul ca cel ce merge cu tine la judecată să treacă, să pășească 
peste batista, basmaua în care ai înfășurat-o, pentru ca procesul să-ți fie câștigat. 


* 


Copilul s-a născut, însă mersul vieții lui, soarta lui nu este încă hotărâtă. Acelea 
care îi determină, o dată pentru totdeauna, fericirea, sau nenorocul vieții lui, vârsta 


Ibid., p. 358. 

Marian, Nașterea [la români], p. 65. 

Wuttke, op. cit., p. 357; cf. Meyer, op. cit., p. 103. 

Librecht, op. cit., p. 324. 

Monseur, op. cit., p. 38, 94. 

Meyer, op. cit., p. 103. 

Aeli[us] Lampridi[is], Antoninus Diadumenus, (Nisard), Paris, cap. IV. 
Sébillot, op. cit., t[ome] XXII, p. 12. 
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la care îl va ajunge moartea, - acelea sunt trei zâne care se numesc Ursitori 
(Olt[enia] «Ursători»). 

Ele sunt acelea care îi hotărăsc nestrămutatul destin. Acel ce n-are noroc în 
viață, se plânge adesea: 

«Rele ursitoare mai avusei, Doamne!» Ca toate celelalte duhuri, Ursitoarele 
iubesc noaptea, întunericul. Dar această superstițiune nu este cuprinsă în hotarele 
unui «ne varietu». Am văzut că lelele se aud uneori și pe la amiazi, Ursitoarelor 
le place ca în casa unde s-a născut copil, și unde ele vin să-l ursească — să se 
afle şi o lumină și casa trebuie să fie măturată, pe când duhuri am văzut că joacă 
noaptea pe gunoaie. Ursitorile sunt așteptate în a treia (noua) seară de la naștere. 
Sunt așteptate cu masa întinsă, cu casa scuturată, cu lumină și cu veselie din partea 
părinţilor. Zânele acestea sunt cu toane. Moașa pune masa pe locul unde a născut 
nepoată-sa, aşează pe ea o azimă de pâine unsă cu miere, care are trei cruci făcute 
cu cuțitul. În fiecare cruce se pune câte un argint pentru sănătatea și norocul 
copilului. Pe azimă, ea mai pune un pahar cu apă și altul cu vin. Moașa pleacă 
acasă, iar lehuza trebuie să stea deşteaptă şi în cea mai mare liniște cu copilul ei. 
Dimineaţa, vine moașa iarăși la nepoată-sa și își povestesc la un loc visurile ce 
le-au visat. După ele îi vestesc nou-născutului o soartă bună, sau rea. 

Ursitoarele sunt zâne cu inimi neînduplecate - nesciaque humanis precibus 
mansuescere corda. Din ele, cea mai mică se crede că hotărăște soarta copilului. 

Cea mai mare zice: «Să-l menim, cum va vrea cea mijlocie!» lar mijlocașa 
aruncă sarcina pe cea mai mică. Aceasta este nevoită să decidă. Vorba de demult: 
«Cel mai mic e mai voinic!» Acestea sunt, în trăsături generice, credinţele poporului 
român cu privire la Ursitori. 

La greci, la romani, găsim Parcele (uoi pot), trei surori zâne care prezidau la 
nașterea și viața oamenilor. Cea mai tânără dintre ele, Atropos tăia firul tors de 
Lachesis din caierul pe care-l ţinea Clotho. Caierul era format, după credinţele 
celor antici, de lână și de mătase, care nu se amestecau deopotrivă. Ferice de acela 
pentru care Parcele torceau aur şi mătase! 

Ele sunt reprezentate ca femei cu faţa aspră şi cu narcis[e] în păr. 

În Hautes-Vosges, se crede numai într-o singură ursitoare, îmbrăcată în alb, 
care stă lângă leagănul copilului și-i prezice norocul, soarta. 

În Macedonia, concepția despre ursită se aseamănă mult de tot cu cea clasică 
despre Parce. Se crede că sunt trei. Cea mai bătrână dintre ele, Ursitoarea, ţinând 
furca în brâu, învârtește fusul, cea mijlocie, Soarta, toarce firul din caier; iar cea 
mai mică, Moartea, taie firul cu foarfecele“. 

Credinţa în Ursitori o găsim și în Banat, și în Ardeal. 

Despre credinţa în ursitoare, a se vedea poeziile lui Eminescu, poezii cu motiv 
popular: Ursitoarele și Miron și frumoasa fără corp. 

În Lesbos, era odinioară obiceiul, ca o babă să stea să vegheze o noapte întreagă 
pentru a auzi ce zic Parcele (uoi par) despre viitorul copilului?. 

La slavii de sud, în general, se crede că Ursitoarele au figura unor fete îmbrăcate 
în alb. Ele vin în miezul nopții naşterii, la leagănul copilului. 

Mai demult, li se puneau Roždanicelor (numele Ursitoarelor) pe masă, pâine, 
brânză și mere. Țăranul croat [se] îngrijește și acuma, în noaptea nașterii copilului 
său, să pună pe o masă făclii, pâine și sare, în odaia în care stă prăsita și moașa. 

La bulgari, se face la fel, însă se aduce un întreit dar, din fiecare fel, fiindcă 


1 Sauvé, op. cit., p. 238. 
2 Gorovei, op. cit., p. 41. 
3  Georgeakis, op. cit., p. 330. 
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fiecare zână trebuie să-și aibă partea ei. După credinţa slavilor de sud, Ursitoarele 
sunt surori, cea care hotărăște este cea mai mică: hotărârea ei este un verdict fără 
drept de apel. Ele determină numărul anilor, moartea timpurie, mai ales o moarte 
de năpraznă: când are să se înece în apă, sau să fie sfâșiat de fiare ș. a. Tot ele 
hotărăsc chemarea viitoare a copilului: de va fi bogat ori sărac, ce necazuri sau 
bucurii va avea în viață ș. a. Menirea hotărâtă de Ursitori se numește narok, sau 
rok, sau ruka, fatum. vremurile antecreștine se pare că Narok a fost cunoscut 
ca personificare a sentinței Destinului. 

Ceea ce au fost hotărât Ursitorile, se crede că este ceva care nu poate fi 
schimbat. O mulţime de povești ilustrează dictonul, că de ceea ce ești menit să 
paţi nu scapi nici în «gaură de şarpe». 

Romanii credeau că la nașterea fiecărui om, Parcele îi regulează firul vieții și 
al destinului, şi că această menire rămâne statornică, odată pentru totdeauna. Horațiu, 
în Carmen Saeculare le numește, cu drept cuvânt, «Veraces Parcae». 


* 


Lehuzele ca tabu 

La români, când femeia este lehuză, nu-i este îngăduit să se ducă la fântână, 
la izvor, căci izvorul va seca. Îi este oprit de-a frământa pâine, fie de casă, fie 
de biserică. Vacile să nu le mulgă, că înțarcă izvorul laptelui lor. Nici pe scări să 
nu se suie, că se îmbolnăvește de «bàbiță»: se usucă pe picioare și moare; 

Germanii cred că pe unde trece o lehuză, cade trăsnetul și bate grindina?. Dacă 
se duce la fântână, izvorul seacă. În timpul lehuziei, femeia nu trebuie să iasă din 
casă, înainte de răsăritul și după apusul Soarelui. În Vâlcea, se crede că femeia 
care «a făcub» spurcă Soarele, când se uită la el. 

La francezi, se crede că lehuza nu trebuie să lucreze înainte de molifta sa. 
Dacă se duce la fântână, face izvorul să sece. Dacă mulge vacile, ele înțarcă. Dacă 
lucrează înainte de molifta sa, copilul se va face «un hoț și jumătate»-. 

La vechii ebrei, femeia, după nașterea unui băiat, era socotită ca necurată, timp 
de 40 de zile, după nașterea unei fete, timp de 80 de zile. 

În Asia Mică, femeia «prăsită» nu iese din casă timp de patruzeci de zile?. 

La vechii greci, lehuzele erau socotite ca necurate, ca «tabu», timp de 40 de 
zile. 

O femeie care născuse nu trebuia să se atingă de nici un lucru sfânt, nici măcar 
să calce treptele templului. 

Chiar și femeile care se atingeau de lehuze se credea că «se spurcă», devin 
tabuates. 

În Grecia modernă, se crede că stafiile și, în genere, duhurile rele au mare 
influență dăunătoare asupra lehuzelor și de aceea ele nu trebuie să iasă din casă 
afară. Dacă ies, trebuie să se atingă de cheia ușii, sau de orice alt obiect de fier, 

În Armenia, şase săptămâni după naştere, femeia nu rămâne niciodată singură 
în casă, de frica Dracului. 

La albanezi, în primele 40 de zile după naştere, femeia nu trebuie să iasă din 
casă afară, iar noaptea nu iese nici din odaia ei, de frica vrăjilor. 

Krauss, Volksglaube, p. 23, 26. Ca și poveştile româneşti. 

Wuttke, op. cit., p. 356. 

Sébillot, t[ome] XXII, op. cit., p. 20. 

Camoy, op. cit., p. 308. 

Cf. Euriplide], ph/igenia] [en] Taur[ois], 3714, Porphyrlios], De abstfinentia] IV, 16, Diog[enes]-Laert[ius], 
VIII, 33 səq. 

Samter, op. cit., p. 22; 23. 


uda WwN— 


© 


SUPERSTIȚIILE POPORULUI ROMÂN 281 


În Germania, este mai același obicei: femeia, în primele 9 zile după facere, nu 
iese din odaia ei. 

În diferitele ținuturi ale Germaniei, se spune că lehuza nu trebuie să se ducă 
la fântână, fiindcă o face să sece. 

În Boemia, se recomandă că dacă vreo lehuză se duce la apă, să arunce în 
fântână - ca jertfă - trei coji de pâine; în Silezia, o mână de sare. 


* 


Duhurile necurate, se crede că, dacă găsesc copiii singuri, îi schimbă. Schimbatul 
suge la femeie, de crezi că-i rupe țâța, și e urât. Vidmele sunt tot duhuri necurate 
şi schimbă copiii. Oamenii, ca să-i poată preschimba, iau trei vergele de alun, 
crescute într-un an, și duc pe copilul schimbat la gunoi, seara, când apune Soarele, 
la Lună nouă, și încep să-l bată cu ele. Vidmele aduc înapoi copilul pe care l-au 
schimbat?. 

La francezi, se recomandă tot cam aceeași aspră procedare pentru preschimbarea 
copilului. 

Femeia află îndată că copilul său fusese schimbat și că i se pusese în loc o 
arătarie (arătare): 

«- Urâciosule, tartorule de vrăjitori! am să te omor! Însă Vidma care era în 
pod, se grăbi să răspundă: 


«Nu-l omori pe al meu; 
Am să ţi-l dau pe al tāu» ) bis» 


În Suedia, este datină ca focul să se ţină neîntrerupt aprins, de la nașterea unui 
copil și până la botezul lui; altfel se crede că-l schimbă gnomii (duhurile rele). 

Albanezii ţin focul aprins, după naștere, șase săptămâni, tot din aceeași teamă. 

Obiceiuri analoage găsim și la estoni. 

Romanii aprindeau o lumânare la nașteri“. 

În Vâlcea, când se supără mama, zice copilului său: «Schimbat». Epitetul acesta 
de apostrofare izvorăște din credința că copiii care nu sunt feriţi de duhurile rele, 
sunt schimbaţi de acestea cu copii de-ai lor. Le place și lor ceea ce este frumos 
pământesc. Geniile acestea rele, care schimbă copii, se numesc Zmeoaice, pe unele 
părțis. În Vâlcea, se crede că chiar dracii fac astfel de pozne. Cei ce mănâncă 
mult, «de nu se mai satură», cei ce plâng întruna, se numesc în Vâlcea schimbaţi, 
copii schimbaţi. 

Francezii cred că duhurile rele (piticii) schimbă copiii oamenilor cu copiii lor 
proprii. Și alte zâne, cred ei că pot fura copiii mici; dar când nu-i pot, se mulțurnesc 
să-i mute din leagănul lor și să-i pună sub război6. Sébillot spune o istorioară cu 
o femeie căreia i se schimbase copilul. Între altele, spune că acest schimbat, această 
arătare mânca tot cât un om zdravăn. 

Tot Sebillot spune în altă parte că, deși credinţa în copiii schimbaţi de zâne 
sau de pricolici a fost aproape cu totul gonită din poveștile populare, totuși se 
obișnuiește a se mai zice despre un copil prizărit și cu mutră de om bătrân, că a 
fost schimbat de zâne, sau că e «copil de zâne»?. La germani, se crede că piticii 
Ibid., p. 23, 25; 26. 

Voronca, op. cit., p. 515. 

Sébillot, op. cit., p. 119. 

Tertulljian], Ad nationes, 1l, 11. 

Gorovei, op. cit., p. 31. 

Sébillot, op. cit., p. 117 seq., tlome] I. 
Sébillot, op. cit., t[ome] XXII, p. 17 seq. 
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văd și ei că sunt pitici, și caută să câștige puteri noi de la neamul omenesc, dar nu 
fac rudenii nici cu fete, nici cu tineri, ci răpesc copiii și-i pun în loc pe-ai lori. 

În Asia Mică, se crede că femeia care lasă copilul singur - până a nu-și fi făcut 
molifta de 40 de zile, este în primejdie de a-l pierde, căci Djinii îl schimbă cu copilul 
lor. Chiar de s-ar pune pe copil, sau în leagănul lui diferite salafiuri (talismane), ca 
pâine, foarfeci, icoana lui Hristos, — chiar și atunci Diinii îl pot schimba”. Credința 
în copii schimbaţi, în «pui de drac», se găseşte și în India vedică’. 

La slavii sudici, se crede că Vilele pândesc casa în care zace o lehuză, pentru 
ca să găsească momentul nimerit de a-i fura copilul și de a-i pune altul în locul 
său, o pocitură, o sluțenie. Pentru ca să nu-l poată fura, se pun pe capul copilului 
și al lehuzei un cuțit, o furculiţă, și în genere obiecte de fiert. 

La armeni, se crede că Diavolul schimbă copiii sau îi înădușă, de aceea lehuza 
este păzită de moașes. 

Această credință superstițioasă e bine să se mențină, să dăinuiască, fiindcă, din 
orice punct de vedere, copiii mici nu e bine să fie lăsaţi singuri în casă. 


Numele dublu 

Se observă la ţară că parte din oameni au un îndoit nume: unul în controale 
și în registre, și altul în casă, în lume. Lucrul acesta s-a întâmplat și în vechime, 
și nu numai la oamenii de rând, dar și la capetele încoronate, la domnii țării. Așa, 
bunăoară, Bogdan al doilea, fiul lui Ștefan cel Mare, se mai numea și Vlad. Nu-i 
admisibil să se fi pus lui Bogdan al doilea numele de Vlad, numai fiindcă trebuia 
să se deosebească de Bogdan întâi, mai de crezut este că adaosul acesta se datorește 
obiceiului care este și astăzi, în toată suflarea românească, de a se schimba uneori 
numele unui copilS. 

Când unui părinte, de pildă, nu-i trăiesc copiii, sau sunt bolnăvicioşi, - ceea 
ce însemnează că-i chinuiește Necuratul, - atunci este datină să li se schimbe 
numele de botez, crezându-se că numai așa îi va lăsa în pace Ducă-se-pe-Pusstii. 

Schimbarea aceasta se face cu o anumită formă, prin vânzare. De pildă, o 
femeie n-are noroc la băieţi. Ea caută o altă femeie, ai cărei copii sunt voinici și 
sănătoși și se înțelege cu dânsa ce să facă. Într-o zi anumită, femeia aceasta vine 
la casa prietenei, se apropie de fereastră, o strigă pe gazdă care nu iese din casă, 
ci vorbește pe fereastră: 

— N-aveţi cumva vreun băiat? întreabă vecina. 

— Ba avem, răspunde cea din casă... 

Și tot așa se urmează târgul, până ce se simulează o vânzare, o schimbare de 
copii, pentru ca Necuratul să-i poată pierde urma copilului în chestie. 

Aici se vede, în toată deplinătatea ei, simpla concepţie, copilăreasca, naiva 
concepție pe care primitivul și-o face despre lumea duhurilor. 

Tot de la această credință este datina moţilor din Ardeal de a-și boteza copiii 
cu numele: Lupu, Ursul, Grozavul ș. a., ca să fie scutiţi de boli și să nu se apropie 
moartea de dânșii. 

La vechii indieni, era în obicei numele dublu&. 

Wuttke, op. cit., p. 42. 

Camoy, op. cit, p. 312-313. 

Cf. Wuttke, op. cit., p. 360. 

Krauss, Volksglaube, p. 98. 

Dan, op. cit., p. 3. 

Într-un document din 1762, se aminteşte de un Constantin sin Lupoe (N. lorga, Studii și documfente], 
VI, p. 161). 


A. Gorovei, op. cit., p. 61; Cf. [G.] Coşbuc, De-ale neamului nostru. 
V. Poussin, Le Brahmanisme, p. 18. 


au ahuwn= 


00 N 


SUPERSTIȚIILE POPORULUI ROMÂN 283 
SUPERSTITILE POPORULUI ROMAN n a e a 


La ebrei, orice schimbare în viață, sau orice eveniment însemnat aducea cu sine 
și schimbarea numelui. Mulţi dintre apostoli au avut alt nume înainte de apostolatul 
lor. La Slavii sudici, lupul, șarpele (balaurul), dihorul sunt animale «totem» și pentru 
ei, cum sunt și pentru celelalte popoare. 

Țăranii slavi pun copiilor lor numele animalelor acestora, pentru ca să nu moară 
de timpuriu. Ei pun astfel pe copil sub paza, sub ocrotirea numelui. (Astfel înțeles, 
numele acesta e un amulet). Se găsesc chiar și combinări de nume de totem: Vukzmaj, 
(lup-șarpe, balaur). Așa se numea un membru din familia princiară Nemanjic!. 

La vechii egipteni, se credea mult de tot în magia numelor. De aceea ele se 
multiplicau. Regii egipteni (Faraonii) aveau oficial cinci nume”. 

La români, numai astfel se pot explica nume ca: Ursul”: «Ursul și Pală-dalbă, 
Grozav şi Sparge-lume»»... 

Tot în Dumbrava-Roșiet, găsim pe Balaur de la Galu; Ciolpan din Pipirig; 
Velcea, bastardul lui Șerpe. 

Schimbarea numelor zăpăcește duhurile necurate care urmăresc cu gânduri rele 
pe oameni și le fac câte și mai câte neajunsuri. 

În Bomeo, se schimbă numele unui copil bolnav, pentru a fi înșelate duhurile 
care îl chinuiesc. 

Același procedeu şi aceeași credință găsim și în insulele Kingsmilf. 

La abiponi și lenguas, în America de Sud, rudele și vecinii unui mort își 
schimbă numele, după înmormântarea unuia dintre ei, pentru ca mortul (Sstrigoiul) 
să nu mai ştie de unde să-i ia, să nu le mai «dea de urmă» $ 

Talmudul spune că schimbarea numelui este un mijloc de a nimici reaua ursită 
a oamenilor. 

Evreii din Rusia sudică, schimbă numele copilului care este «la pierzare» (pe 
patul de moarte). Ei îl numesc cu pseudonime ca acestea: «baba»; «bătrânul» (o 
fată bătrână, sau un copil bătrân). 

Acest nume, dacă copilul, copila scapă de moarte, îi rămâne pentru toată viaţa; 
numai rudele de aproape îi cunosc adevăratul nume, însă nu-l pronunță niciodată. 

Obiceiuri și credințe analoage găsim la evreii din Austro-Ungaria și la evreii 
germani din secolul al XVIII-lea”. 

Talmudul ne spune că femeile amoriţilor obișnuiau să-şi schimbe numele femeiesc 
cu unul bărbătesc; iar bărbaţii acestui neam purtau adesea nume femeiești. 

În Dan, căpitan de plai găsim numele Ursan (urs plus sufixul augmentativ an); 
soim (șoiman). 

În colecţiunea de poezii populare a lui V. Alecsandri găsim: 

«Jos pe apa Prutului, 


În ţinutul Hușului 
La casele Lupului .» 


Se găsesc și femei cu numele: Lupa!?, Vidra!!. În Vâlcea, se găsește numele 
de bărbat: Gheară. Pe aiurea se găseşte numele de: Grozea, Grozovanul. 


Krauss, Slavische V/olks]florchungen], p. 332. Cf. Krauss, Sitte u/nd] B[rauch der Siidslaven], p. 542. 


1 

2 Emoni, op. cit., p. 116, 117. 

3 V. Alecsandri, Dumbrava Roșie, IV, Tabăra română. 
4 lbid., II, Țara în picioare. 

5 Samter, op cit., p. 106. 

6 lbid., p. 107. 

7 lbid. 

8 Jbid. 

9 Bucata /ordache al Lupului. 


10 [C. Rădulescu-)Codin, Sărbărori..., p. 30. 
1] Vezi, Alecsandri, Poezii populare. 
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În Vâlcea, este credința că doi sau mai mulți copii dintr-o familie nu trebuie 
să fie botezați tot cu acelaşi nume, căci unul din ei va muri. La germani se crede 
la fell. 

???rede că apa în care s-a un copil, nu mai e bună pentru botezul unui al 
doilea. 

La germani, se crede că apa în care s-a botezat un copil, şi-a pierdut «tăria» 
prin botezul lui?. 

În jud[eţul] Vâlcea, se înlocuieşte numele Maria cu Mica pentru a se îndepărta 
astfel privirile duhurilor rele, de această mică, neînsemnată fiinţă. 

Leagănul în care ai crescut copii, nu e bine să-l vinzi (Vâlcea). La germani 
se crede că dacă vinzi leagănul, se duce norocul casei cu el". 

La francezi, se crede că e bine să împrumute leagănele; dar e rău să se vândăf. 

În Vâlcea, se zice că nu e bine să treci peste un copil, că nu mai «dă înainte» 
(creşte). Sau dacă, din greşeală, ai trecut peste el, e bine să treci înapoi. 

La aromâni, se crede că nu e bine să treci cu piciorul peste copil, căci nu mai 
crește; să treci înapoi, dacă ai trecut o dată peste el. 

???crede că nu trebuie să treci peste picioarele unui copil, sau ale unui om. 
Dacă ai trecut, trebuie să treci înapoi, căci altfel nu e binef. 

În Vâlcea, se crede că nu e bine să măsori sau să cântărești copilul, că nu 
mai creşte. Tot aşa şi la germani”. 

???oprește de-a se coase haine pe copii, căci se fac uituci5???âlcea; ca să nu 
se facă uituci, scurți la minte, se recomandă ca să ţină în gură, în tot timpul cât 
se coase pe ei, o stramă (stramură) din locul de unde se coase. 

În Germania, ca şi la români se crede și se spune că nu e bine să treacă copiii 
printre picioarele cuiva sau cel puţin, dacă au trecut, să se întoarcă tot printre 
picioare. Tot la germani, se crede că nu e bine să sari peste un copil, că nu mai 
«dă înainte» (nu mai creşte). 

O veche zicătoare mexicană, cu caracter superstițios, spune: dacă ai pășit peste 
un copil mic, n-are să mai crească”. 

Românii spun că nu e bine să legeni leagănul gol, că nu-ţi mai adoarme copilul. 

Scoțienii cred că dacă-l legeni gol, copilul ți se îmbolnăvește sau ţipă toată 
ziulica. 

Germanii cred că dacă legeni leagănul gol, i se răpește copilului odihna, sau 
moare de durere de cap (Wuttke, op. cit., $ 586). 

Mai aceleași credințe predomină și în Suedia și Olanda. 

Chinezii cred că dacă legeni leagănul gol, îţi moare copilul!0. 

Negustorul de la care se cumpără stofă pentru hainele copiilor trebuie să mai 
dea și peste măsură, pentru ca copilul [sic/] să aibă unde crește i 

În Vâlcea se crede şi se face la fel. Cu ghemul să nu dai în capul copilului, 
că nu mai crește. 


Wuttke, op. cit., p. 363. 

Ibid., p. 364. 

Ibid., p. 362. 

Sébillot, XXII, p. 23. 

Cosmulei, p. 16. 

Wuttke, op. cit., p. 370. Cf. Librecht, op. cit., p. 349. 

lbid., p. 370. Același obicei îl aveau și romanii (cf. Wissowa, op. cit., vol. I, 92, şi wallonii de astăzi 
(cf. Quest/ionnaire] de Folkl[ore wallon], p. 44). 

8 Ibid., p. 370. 

9 Waiz, Antropologlia], 4, 165 (Cit[at] apud Librecht, op. cit., p. 349). 
10 Librecht, op. cit., p. 361-362. 

11 Wuttke, op. cit., p. 370-371. 
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CAPITOLUL XLIV 


Nunta 


Al doilea pas important în viața omului este căsătoria, nunta, dacă venirea pe 
lume, dacă nașterea poate fi socotită ca primul pas. O mulțime de credinţe deșarte, 
de superstiții se leagă de acest însemnat eveniment. Noi nu vom aminti decât pe 
acelea care au corelative în superstițiunile altor popoare. Vom începe cu pețitul 
(Oltenia împețitul, «împeţeala»). 

Nu în orice zi e bine să mergi în pețit. Credinţele românilor de pretutindeni 
sunt, că zilele cele mai bune de pomit în pețit, de logodit şi de cununat sunt: joia 
și duminica. Lunea nu-i bine să te duci în peţit, că e începutul săptămânii. Marţea 
nu e bine să pomești în pețit, nici de logodit, sau de cununat nu e bine, căci în 
această zi s-a pornit lumea. Un proverb zice: «Toate pe dos și nunta, marţea»|. 

Miercurea nu e bine de pomit în peţit, fiindcă miercurea e stingheră pe lume. 
Miercurea e văduvă, şi cel ce pețește, se cunună sau se logodește în acea zi, foarte 
lesne poate să rămână văduvoi. Vinerea tot așa, nu e bine nici de peţit, nici de 
logodit, nici de cununat, și mai ales pentru tinerii care doresc să trăiască cât se 
poate de mult, căci zice un proverb: 


«După ce nu erau tineri, 
Se logodiră și vineri...» 


Curn că în zilele amintite nu e bine a începe și a încheia o căsătorie, se vede 
și din următorul cântec al unui bărbat care nu trăia bine cu nevastă-sa: 


«Foaie verde lemn uscat, Ca deloc nu-s fericit: 
Parcă marți m-am însurat, Ca de când m-am însurat, 
Parcă vineri am vorbit Peste multe rele-am dat.» 


Și martea m-am logodit, 


Vechii romani ziceau: «A Jove principium». La noi, la români, joia (dies Jovis), 
se fac logodnele, cununiile. 

Italienii, tot ca şi românii, cred că nu e bine să te căsătoreşti marțea, vinerea 
și miercurea, pentru că acestea sunt zilele zeului Marte și ale Venerei. Pentru aceea, 
locuitorii napolitani niciodată nu îndătinează a se căsători în una din aceste zile 
nefericite, ci numai în cele norocite: luni, joi, duminică. Ei au o zicătoare: «Mireasa 
de miercurea e mai rea decât bruma». 

La francezi, se crede că miercurea e o Zi nefastă. Vinerea și sâmbăta nu se 
fac măritiș sau însurătoare, că sunt nenorocite2. La germani, duminica e bună pentru 
căsătorii. Copiii născuți duminica sunt plini de noroc. Lunea e nenorocoasă la toate, 
dar mai ales pentru nunţi”. Părul și barba roşie trec la germani ca de rău augur, 
au nume rău: «barbă roşie: chip de drac». La români se recomandă să fugi, ca de 
dracul, de oamenii «roșii». 

În vechiul Egipt, se credea că oamenii și vitele cu părul roșu sunt partizanii 
lui Sit, care omorî pe Osiris — și pe care îl urăște toată lumea, ca pe duhul răuluif. 
Marian, Nunta [la români], p. 87-90. 

Sébillot, op. cit., XXII, 113- Fia. 


Wuttke, op. cit., p. 57. 
Maspero, Lectures historiques, p. 105. 
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În basmele românești, culoarea roşie a părului joacă un rol demoniac. Diavolul 
însuși se înfăţişează sub chipul unui om roșu. 

Într-o variantă a unui basm sud-slavic (Archiv fir slavische Philologie, vol. II, 
nr. 16) figurează Vântul roșu, «o fiinţă îngrozitoare care mânca oamenii și-i chinuia 
cumplit». În poveștile maghiare, tiganul trădător e poreclit cavalerul-roșu. În aceleași 
povești, Dracul poartă tichie roşie. 

În poveștile săsești se recomandă, ca și în cele româneşti, să te fereşti de oameni 
cu barba roșie?. 

Într-o superstiție din Moldova: 

«De om roșu, spân și însemnat (chior, ciunt etc.) să te ferești, că-i buclucaș?. 

În basmele române, se dau sfaturi ca să te ferești de oamenii roșii (cu părul 
roșu)“. 

Un proverb unguresc zice: 

«Câine roşu, mânz roșu, om roșu, nici unul nu-i bun». 

Brahmanii nu aveau voie să-și ia femeie cu părul roșu. Și indienii ceilalţi se 
fereau de astfel de femei. 


Căsătoria în luna mai 


Aromânii cred că o căsătorie făcută în mai e o căsătorie nefericită“. În unele 
părţi, la români se crede același lucru (Vâlcea). 

În Franța (Haute-Bretagne), se crede că o căsătorie făcută în august, sau în 
mai este o căsătorie nenorocită’, 

Într-un ținut din Estul Angliei (Wiltshire), luna mai este privită ca nefastă nu 
numai pentru căsătorie, - credință generală în Scoția, - dar nefastă și pentru cei 
ce se nasc în ea (fie oameni, fie dobitoace). Credința că luna mai e neprielnică 
pentru căsătorii o au și grecii, și evreii. 

Dacă timpul în? care se face nunta va fi frumos, și viața casnicilor va fi fericită; 
dacă va ploua, mireasa are să aibă o spuzenie de copii (F[aute-]Bretagne) `. 10 

La walloni, se crede că mai e nefast pentru căsătorii 

La români, dacă în ziua nunții timpul este frumos, căsătoria va fi norocoasă; 
dacă plouă, numai nenorociri și întristări vor veni peste capul celor căsătoriţi. 

La cununie, stingerea candelelor vestește o mare nelegiuire care se săvârşeşte 
prin căsătoria mirilor. 
Iată ce citim în Soarele și Luna, poezie populară din colecţiunea lui V. Alecsandri, 
fiind vorba de căsătoria a doi frați: 


“«Candelele se stingea, 
Clopotele se dogea...» 


Felul cum ard lumânările, la cununie, poate prevesti norocul, sau nenorocul 


1 Stier, Ungar/ische] Volksmărchen, p. 6. 

2  Haltrich, Märchen aus dem Sachsenlande, Wien, 1885, Nr. 2. 

Cf. Șezăloarea, an. II, 65. Vezi mai multe în L. Șăineanu, Basme române, p. 19. (publicate de Academia 
Română). 

Șezăloarea, an. II, p. 65. 

Șăineanu, Basmele române, p. 19. 

lones și Kropf, Magyar Folk-tales, p. 329 (London, 1886), cit[at] la Şăineanu. 

Cosmulei, op. cit., p. 32. 

Sébillot, XXII, p. 113-114. Cf. Nicolay, op. cit., p. 274. 

Mélusine, DX, 94, 213. 

În text: „pe“ (n. ed). 

10 Sébillot, op. cit., [ome] XXII, p. 113. 

11 Monseur, op. cit., p. 35. (Prin alte părți wallone se crede că aprilie nu e prielnic pentru facerea căsătoriilor.) 
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viitoarei căsnicii. Așa, dacă lumânările ard ca o pară vie, se arată norocul căsniciei; 
dacă însă ard slab, de-abia pâlpâie, se arată nenorocul căsniciei; stingerea uneia 
dintre cele două lumânări arată moartea unuia dintre cei ce se cunună . 

La francezi, se crede că la cine arde lumânarea cu flacăra mică, stinsă aproape, 
acela va muri de timpuriu. Tot așa se crede și la români: «Cel din partea cu 
lumânarea, a cărei flăcără e stinsă aproape, va muri mai degrabă»?. 

??voalul miresei ia foc de la lumânări, se crede că viaţa miresei și a mirelui 
va fi plină de nenorociri; moartea va secera pe unul din ei, înainte de vremea 
cuvenită. 

Cei de la ţară îţi dau de multe ori exemple concrete în această privință. La 
germani și la români, când ia foc coroana miresei, sau îi cade de pe cap, sau îi 
pică inelul (verigheta), se crede că aceste lucruri constituie solii nenorocirilor viitoare. 
Dar şi mai rău e dacă se pierde sau se sfarmă w inel de logodnă, o verighetă. 
Atunci mor în curând unul sau şi ambii căsătoriţi”. 

Pierderea verighetei vestește mari nenorociri la români€. 

Mulţi dușmani și dușmance mai au și mirele și mireasa! La cununie, pentru a 
fi scutiți de vrăjile vrăjmașilor lor, mirii iau la ei câte un obiect de fier: cuțit, 
foarfecă ș. a., căci ştiut este că duhurilor necurate şi influențelor lor nu le prea 
place vecinătatea fierului, ori a oțelului. De aceea, zicem noi duhurilor necurate: 
«Duceţi-vă în oțelele puștii!» Acestea, la români și în India veche și modernă. 

Francezii cred că dacă pui sare mirilor în buzunar, nu se apropie de ei nici 
un farmec, nici un duh necurat. La alte popoare, mirele și mireasa poartă în buzunar, 
în mână sau în pantofi: chimion, mărar sau sare. 

În Dekkan este și a fost obiceiul ca mirele să ţină în mână un pumnal, iar un 
prieten îi ţine o sabie deasupra capului. 

Prin alte ţinuturi ale Indiei, mirele poartă cu sine un pumnal, iar mireasa un 
cuțit. 

Pe aiurea, logodnicul poartă cu sine o sabie timp de două săptămâni, înaintea 
nunții’. 

Şi în vechiul Israel era obiceiul ca mirele să fie însoțit de oameni înarmați. 

Și în vechiul Israel era obiceiul ca mirele să fie însoţit de oameni înarmați. 

lată ce citim în Cântarea Cântărilor“: 

«Ce este aceasta ce se ridică în deșert? 
Aceşti stâlpi de fum 
Parfumaţi cu mir şi tămâie 


Și cu toate dresurile negustorilor de arome? 
lacă, pătașca lui Solomon! 


Wuttke, op. cit., p. 201. 
Șezătoarea, an. ll, p. 65. 
Wuttke, p. 202. Cf. loan Creangă, an. IV, p. 22. Pentru romani, cf. Verglilius), 4en/eis), VII, 73 seq. 
« - Ce-i, Mariano? o întreabă d[oam]na Arţăreanu. 

- Inelul! șopti ea. 

- Ce-i cu el? 

- L-am pierdut! zise mireasa. 
La rândul ei, și d[oam]na Arţăreanu îngălbeni la faţă.» 

(Dupa ce fu găsit): 

«Mireasa îl puse oftând în deget, se urcă în trăsură și plecă la biserică, pe când bucătăreasa începu a 
clătina din cap cu tristețe în urma ei: 
- Asta nu-i semn bun, puica bătrânii! Nu-i semn bun!» 
(C. Sandu-Aldea, Pe Mărgineanca, p. 128-29). 
5 Samter, op. cit., p. 4l. 
6 3, 6 seq. 
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Șasezeci de viteji îl înconjoară, din cei mai tari ai lui Israel, 
Toţi încinşi cu săbii, deprinși la război; 
Fiecare cu sabia sa la coapsă, de teama nopţii.» 


La beciuani, mirele aruncă o săgeată înlăuntrul colibei, înainte de a-și aduce 
mireasa în ea. 

La estoni, se înfige o sabie în iatacul mirilor, pentru a-i feri de duhuri rele. 

În Peking, mirele încalecă pe o șa, pusă înadins în camera de culcare a tinerei 
perechi, şi de aci aruncă frei săgeți 'din coarda arcului săul. 

La nunți, duhurile rele și vrăjile sunt gonite și nimicite şi prin zgomote, 
împușcături, larmă. 

La români, în vechime (sec. [al] XVII-lea) era obiceiul? ca «noaptea dinaintea 
nunții, mirele să se plimbe cu amicii săi, călare, toată noaptea, cu tambure, și 
fluiere, şi torţe pe stradele poliţiei (orașului); iar mireasa și fetele, companioanele 
ei, se pun, în același timp, în trăsură cu muzicanți în urmă şi se plimbă prin 
foburgele poliţiei». 

Chiar și astăzi este general obiceiul de a se slobozi pistoale și revolvere la 
nunțile românești. 

In jud[eţul] Teleorman, (com[unele] Nanov, Adameşti ș. a.) se dă cu pistolul 
și se chiuie şi luni dimineaţăă. 

În Norvegia, în drumul nunții către biserică și spre casă, se slobod puști peste 
alaiul nuntașilor, pentru a se goni orice duh sau farmec rău. 

La petrecerea de la nuntă se împușcă chiar înlăuntrul casei, iatacul mirilor“. 

Obiceiul acesta se mai găseşte în Italia, în Languedoc, Corsica, în Anglia 
(lorkshire), la aromâni, muntenegreni, în Germania și în alte tán’. 

Pentru a păcăli duhurile rele, — care sunt așa de credule, după credințele populare, 
- este obiceiul la români, în ziua nunți, să se arate mirelui, și mai cu seamă 
nuntașilor, o babă prost îmbrăcată, până ce i se arată adevărata mireasă. 

Obiceiul acesta prin care se zăpăcesc - crede-se - duhurile rele, există și la 
venzi, slavii de sud, în Boemia, Silezia, Hessa, Tirolul sudic, Elveţia, Suedia, 
depart[amentul) Landes, în Sardinia, Bretagne, Berry (Franţa), la estoni, indieni ş.a. 

Chestiunea aceasta a fost studiată, cât priveşte pe români, de Reinsberg- 
DiiringsfeldS. 

Ca un simbol al unirii perfecte este mâncarea mirilor din aceeași prăjitură, la 
oraș; la țară, din aceeași azimă. Obiceiul acesta îl aveau și romanii. La români, 
după întoarcerea de la cununie, mirii mănâncă cu aceeași lingură şi cu aceeași 
furculiță, simbolizându-se tot perfecta armonie a vieţii lor. La vechii indieni, mirii 
mâncau dintr-o singură prăjitură. La germani, după întoarcerea de la cununie, mirii 
beau cu același pahar. 

Când caii de la trăsura mirelui și a miresei «pun zăpon» (nu mai vor să tragă), 
e semn rău pentu miri. Credinţă comună nouă (Vâlcea) și germanilor”. 

La francezi și la alte popoare, se crede că dacă se întâlnesc două nunţi la o 
biserică, într-o zi, atunci cu siguranță că cea de a doua pereche de miri va muri. 


Samter, op. cit., p. 42, 43. 

După relatarea lui Paul de Alep, care este, după spusa lui Hasdeu, cel mai prețios document despre viața 
domestică a românilor din sec. XVII. Hasdeu, Archiv[a] istorică] a românilor: «Târgoviște, clima, uzuri». 
Noua Revistă Română, vol. VII, nr. 17, p. 269. 

Librecht, op. cit., p. 319. Cf. Samter, op. cit., p. 43-44. 

Samter, op. cit., p. 4445. 

Samter, p. 98-99; cf. p. 106, nota Il. 

Wuttke, op. cit., p. 185, 186. 

Nicolay, op. cit., p. 247. 
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În Lesbos se crede mai la fell. 

În Vâlcea, se crede că dacă se-ntâlnesc, pe câmp sau la biserică, două sau mai 
multe nunţi, va muri în curând un mire sau o mireasă din aceste perechi. 

Bulgarii cred că e de rău augur pentru o nuntă întâlnirea în drum cu o alta. 
Dacă se întâmplă acest lucru, mirii își întorc capul ca să n-o vadă (Echos d'Orient, 
a[nul] VI, 67). 

În Vâlcea, este obiceiul ca după ieșirea de la cununie să se arunce pe noii 
căsătoriți diferite cereale: grâu, orz, ovăz, seminţe de dovleac, — care se numesc în 
genere: «seminţi», «sămânţâi» (Vâlcea). 

Și această ceremonie, poate, are loc pentru a împăca geniile rele, geniile potrivnice 
căsătoriei. 

În Lesbos se aruncă peste miri cu «seminţii» formate din grâu şi din bani?. La 
romani se aruncau nuci: 


«Sparge, marite, nucesb)?. 


La macedoneni, când cântă preotul «Isaie, dănţuieşte!»..., nașa aruncă orez sau 
orz dintr-un ciur, asupra norodului din biserică?. 

Semințele de la nuntă, ca simbol al viitoarei căsnicii, le au toate popoarele 
romanice. 

În com[una] lepureşti (Vlașca) s-a păstrat chiar obiceiul roman de-a se arunca 
la cununie cu nuci, ca seminţe. 

În Rusia, în provinciile moscovite, se toamă pe capetele mirilor seminţe de in 
și de cânepă. 

În Lituania, se întrebuințează, ca seminţe, bobul, mazărea și seminţele de mac. 

Indienii toamă pe capetele mirilor câţiva pumni de orez. 

La bulgari, mirele lovește mireasa cu un pumn zdravăn în umărul drept și 
aruncă deasupra capului un pumn de bani mărunți și de stafide, pe care cei adunaţi 
la cununie se grăbesc să le adune de pe jos. 

În Anglia, peste perechea mirelor se aruncă cu orez. 

În Danemarca, se aruncă cu orez după tânăra pereche. 

În India de astăzi, tatăl miresei aduce «copiilon» lui nuci și orez şi-i poftește 
să vină şi să rămână la el, cinci zile, — timpul sărbătoririi unei nunţi”. 

Pentru a fi feriți de duhuri rele și de deochi, oaspeţii unei nunţi siriene sunt 
presăraţi pe cap cu orz și sare. 

Femeile felahe iau mânecile hainelor pline cu orez şi sare, pe care le împrăștie 
peste cei ce iau parte la o nuntă. 

La 'Tobadi, perechea mirilor este presărată cu orez dezghiocat pentru a fi ferită 
de duhuri rele. 


1 Georgeakis, op. cit, p. 341. 
2 Ibid., p. 317. 
3 Verglilius], Eclog/a] VIII, 30. Cf. Catullus, Juliae et Malli epithalamium, 127-131: 
«Da nuces pueris, iners 
Concubine; satis diu 
Lusisti nucibus: lubet 
Jam servire Thalassio, 
Concubine, nuces da!» 
4 Revista p[entru] Istorie, Arheol/ogie] și Filologfie], vol. 1l, p. 422. 
5 Obiceiul acesta îl au și vâlcenii, mai ales când furd fetele: cum ajung în pragul casei, flăcăul dă o palmă 
fetei furate. Aceasta simbolizează desigur puterea pe care o are bărbatul asupra femeii sale. 
6 Echos d'Orient, an. VI, p. 64. 
7 Samter, op. cit., p. 195, 212. 
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Mahomedanii din Dekkan aruncă peste capul mirelui o nucă de cocos, tăiată 
în bucăți, şi lămâi, pentru a îndepărta duhurile relel. 

Este probabil ca ceremonia «semințelor» să fie anterioară împrăștierii popoarelor 
arice, fiindcă se găsește la fel în India vedică, în Grecia și la Roma. Tot așa, 
Confărreatio, care avea loc la căsătoriile romane, exista și în India vedică, unde 
se vărsau doi pumni de grâu peste mâinile unite ale celor doi soți. 

La parsi, există și astăzi același obicei. În India de astăzi, se varsă şi pe sapii 
miresei grâu, + ca semn al fecundității. Același obicei îl găsim și în Sardinia?. La 
germani, la masa de nuntă, se aruncă peste noua pereche mazăre, arpăcaş, pentru 
ca să prospereze tinerii”. 

În Vâlcea, este obiceiul ca atunci când mireasa vine de la biserică, să fie 
întâmpinată cu un copil de țâţă, care i se pune pe genunchi, ca o urare de a avea 
și ea copii care sunt podoaba și comoara mamelor. Este în datină ca mireasa să-l 
ia de pe genunchi și să-l sărute, ca un semn că-i place, că se învoieşte a avea 
copii. 

La vechii inzi, în epoca brahmanică, se punea miresei pe genunchi un copil, 
poate tot cu aceeași credință superstițioasă, că aceasta va influenţa Mpa viitoarei 
mame, o va face să iubească micile și drăgăstoasele creaturi — copiii”. În Asia 
Mică, înainte ca mireasa să intre în iatacul de nuntă, primeşte pe braţele-i un prunc. 
Cel ce îi dă pruncul îi urează: «Îţi doresc să fii mamă!». Mireasa ia copilul pe 
brațe, îl mângâie, îl sărută înfocat și îl dă mamei. Altfel, este eang că femeia 
va rămânea stearpă și viața ei întreagă va fi plină de jale şi de rusine’. În Arhipelagul 
Carbar se observă același obicei, întemeiat pe aceeași credinţă”. 

În Bulgaria, după ce vine de la biserică, mireasa ia un copil (băiat) pe genunchi 
și-l ui cu mult foc, îi dă cofeturi, nădăjduind că și primul ei născut va fi tot 
băiat. 


1. Samter, op. cit., p. 172-173. 

2. Gubematis, op. cit., vol. II, p. 157. 

3. Wuttke, op. cit., p. 351. Chiar şi la sălbatici este obiceiul de a se arunca vin, orez, nuci și alte 
lucruri de-ale gurii, împrejurul soților, pentu a se potoli, cu daruri, spiritele de primprejur (A. Bros, 
Rel[igion] d[es peuples) non-civ[ilises], p. 164). 

4. Cf. Val. Poussin, Le Brahmanisme, p. 21. 

5. Camoy et Nicolaides, op. cit., p. 316., 

6. Cf. A. Bros, Rel/igion] d[es peuples] non-civ[ilises], p. 72. 

7. Échos d'Orient, VI, 71. 


CAPITOLUL XLV 


Magia imitativă 


În paginile trecute am amintit în treacăt despre magia imitativă; acuma să stăruim 
mai mult asupra acestui punct. 

Noi vom da felurite și alese exemple de acest fel de magie, lăsând pe cititor 
să-și formeze singur o idee clară despre ea și natura ei. 

În jud[ețul] Vâlcea, și poate şi aiurea, cârciumăreasa, în noaptea Paştilor, mătură 
- în pielea goală - curtea cârciumei, ca să se adune mușteriii, cum adună ea 
gunoiul cu mătura. 

Mierea amestecată cu descântece de dragoste se dă pe cap şi pe sprâncene cu 
degetul cel mare de la mâna dreaptă. Precum degetul cel mare este cel mai înalt, 
cel mai puternic dintre degetele unei mâini, așa să fie privit şi cel ce se unge cu 
această miere descântată. 

În jud[ețul] Prahova este obiceiul, când se ridică mortul dintr-o casă, să se 
spargă trei oale noi, zicându-se: «Cum se sparg oalele, să se spargă bolile!»l. 

În jud[ețul] Vâlcea, la Crăciun, se cară funinginea coșului (homului) în grădinile 
de pomi, ca să facă negură de poame. 

De dragoste se descântă în jud[eţul] Vâlcea cu seu de bou plesnit: să plesnească 
tot cum a plesnit boul, fata sau băiatul care nu s-o îndrăgosti de posesorul unui 
așa de înfricoșat talisman. 

În săptămâna brânzei nu trebuie să te speli pe cap, că albești (la păr) de 
timpuriu (jud[eţul] Vâlcea). 

Când aștepți peţitorii, să nu «întorci» (învârtești) pâinea în cuptor, că se întorc 
și ei fără să «faci» (târg cu ei). 

Însă când se duc oamenii la judecată, femeile «întorc» pâinea, pentru ca să se 
«întoarcă» și judecata; sau iau hainele întoarse pe dos și norocul judecății se întoarce 
spre cel ce le poartă astfel (jud[eţul] Vâlcea). 

Când te-ntorci din cale, nu-ţi merge bine. 

Femeia când se zbate în durerile nașterii, se unge cu untură de iepure. Cum 
sare iepurele, așa să sară și copilul din ea. 

La români, ca şi la mai toate popoarele Europei, la naștere se descuie toate 
încuietorile din casă: lacăte, broaște etc., — pentru ca nașterea să fie ușoară. 

Când copilul nu poate umbla în picioare, deși a ajuns la vârsta când alții umblă, 
se zice că are piedică. Adică vreun duh îi ţine picioarele legate. Mama leagă 
picioarele copilului cu o aţă, cu închipuita legătură a duhului, îl aduce pe pragul 
casei și, descântând, taie cu un cuţit sfoara printre glezne. Asta este a dezlega 
piedica, deci copilul are să umble de acum?. 

După credinţele grecilor și ale romanilor, puteai să împiedici o naștere, șezând 
cu degetele mâinilor îmbinate pe genunchi. 

În Sicilia, se crede că nașterile cele grele sunt provocate de o vrăjitoare care 
ţine degetele mâinilor împreunate pe cap, sau pe genunchi. 


1 Revfista] pentru] ist[orie], Arkeol [ogie] și Filoglog[ie], vol. UI, p. 387. 
2 Albina, (Buc[ureşti]), an. VIII, p. 499. 
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În reprezentările plastice ale clasicilor, se făcea zeița nașterilor cu mâinile deschise 
şi despreunate. Aceasta era un fel de «pium desiderium». 

În Norvegia și Laponia, la fiecare naştere se deznoadă nodurile ce se găsesc 
în casă, pentru a se face astfel nașterea ușoară. 

Această credință, acest obicei, exista și la vechii indieni: se deznodau toate 
nodurile ce se aflau în casa în care o femeie se chinuia în durerile nașterii. 

Aceleași credințe și datine au și slavii de sud, rușii albi, saxonii ș. a. 

La rușii albi, i se iau femeii căreia îi abate să nască, și cercelul din ureche, 
și inelul din deget, pentru ca nașterea să nu-i fie grea. 

La romani, cele însărcinate se rugau despletite la Lucina, zeița facerilor!. 

Același obicei este și în Serbia. 

La naștere, se deschid toate încuietorile casei, pentru ca facerea să fie ușoară 
(Scoţia, Silezia, Mecklemburg; în Ungaria și Grecia rmodemă). 

În Grecia, se deschid toate cutiile, ușile, 'cuferele. La roșii albi, se descuie lăzile. 

Aceleasi obiceiuri şi credinţe le găsim și în Sumatra?. 


1. Ovidius, Fast/ele), III, 257: «Si qua tamen gravida est, resoluto crine precetur ut solvat partus 
molliter illa suos». 
2. Samter, op. cit., p. 120-126 passim. 


[NOTE SUPLIMENTARE] 


NOTA 1 


«Cerul, zice Plutarh, se păru oamenilor că joacă rolul tatălui, iar Pământul, pe 
acela al mamei. Cerul era tata pentru că vărsa sămânța în sânul Pământului, cu 
ploile sale; Pământul care le primea, se făcea mănos, și năștea ca o mamă». 
Vergilius (Georg/icele], [a] II-a) spune: «Pământul se deschide primăvara pentru a 
cere Cerului germenele rodniciei. Atunci Etherul, acest zeu putemic, coboară în 
sânul soției sale, care se bucură de venirea lui. În momentul în care el face să 
curgă sămânța în ploile care udă (Pământul), unirea celor două imense corpuri dă 
viață și hrană la toate fiinţele»?. 


NOTA 2 
Antropomorfismele 


Sub «antropomorfism» se înţelege peste tot tendința omului de a înzestra cu 
forma sa omenească întreaga lume care se desfășură înaintea ochilor săi trupești și 
sufletești. 

Tendinţa aceasta a trecut demult, de la început chiar, în domeniul religiunii și 
a surorii sale, superstiţia, care a pus apoi stăpânire pe bună parte din domeniul 
graiului omenesc: în „poezia populară”, mai întâi, și apoi, cu stringentă necesitate a 
plămădirii limbii, și în poezia cultăf. 

Despre geneza antropomorfismelor iată ce ne spune V. Conta5 : «Cunoștinţa 
de sine a (omului primitiv) fiind cea dintâi formată și cea mai lămurită în urmă, 
devine baza de comparaţiune și punctul de plecare pentru toate celelalte cunoștințe. 
De aceea omul atribuie, prin analogie și inducţiune, caracterele sale, mai întâi, 
celorlalți oameni, apoi animalelor şi, în sfârşit, tuturor lucrurilor din lume.» 

Deviza sofiștilor păstrată în cuvintele lui Protagoras: 

«HăvTwv XPnuăTeov 

pETpov dv6pwnoc» 
că, adică, omul e măsura tuturor lucrurilor, este un principiu psihologic care 
dominează întreaga judecată a omului în stadiul său primitiv de dezvoltare, în toate 
timpurile și locurile. 

În sensul acesta, omul este un adevărat Narcis al mitologiei greceşti, care peste 
tot se vede, se reoglindește pe sine însușiS. 

1 Dupuis, op. cit., p. 76. 
2 Ibid., p. 78-79. 
3 «Pe-un picior de plai, 
Pe-o gură de rai...» 
(Mioriţa) 
4 «Acolo-n ochi de pădure, 
Lângă bolta cea senină 
Și sub trestia cea lină 
Vom şedea în foi de mure.» 
(Eminescu, Floarea albastră). 


Citat la N. Sulică, Antropomorjisme în l[imba] romând. 
N. Sulică, op. cit., p. 9. 


Nu 
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NOTA 3 
Cutremurul de pământ 


Cu ocazia cutremurului de pământ din luna martie 1913, ziarul Minerva a 
întreprins o anchetă, în lumea profeților, pentru a vedea ce se crede că prezice un 
cutremur. În ziarul amintit (marţi, 12 martie 1913), citim între altele: «Am întreprins 
însă o anchetă printre acei oameni favorizați de soartă, care pot ști și prezice faptele 
ce au să vie. 

Şi cum la noi lipsesc astrologii, am făcut un călduros apel la câteva cartomanciste. 
Redăm câteva din aceste preziceri: D[oam]ana Adela Micșunescu, din strada Izvor, 
a întruchipat România într-o damă de tobă, Bulgana, într-una de ghindă, iar 
Dristorul (Silistra), într-un crai de roșu. Prezicătoarea întinde o singură dată cărţile. 
Rezultatul: Dama de tobă (România) se ridică cu craiul de roșu (Dristorul). In fața 
damei de ghindă (Bulgaria) se ridică 6 ochi de treflă, având în jur celelalte 3 cărți 
de 6 ochi. 

D[oam]na Micșunescu ne traduce aceasta printr-un mare dezastru, supărare, 
sărăcie și chiar sânge în casa damei de ghindă. 

D[oamnilșoara E. S., profesoară de limba engleză, deci nu o cartomancistă de 
profesie, dar care cunoaște profund secretele zeilor prin mijloacele savantului Grimaud, 
înfățișând, ca și d[oam)na Micșunescu, cele 2 ţări în diferend, ne-a prezis: mari 
lipsuri inteme în ambele ţări, urmate în Bulgaria de o răscoală la sate, asasinarea 
a doi mari oameni politici pe foarte curând, iar în România o răscoală, sau o mare 
furtună la orașe și moartea unei femei foarte de sus. 

În aceeași chestie ne-am adresat însă celui mai celebru profet al timpului nostru, 
profesorul B. Radja (...) din Londra. Acestuia i-am prezentat astfel chestiunea: un 
proprietar, Scarlat, e în proces cu un alt proprietar, anume Fritz, pentru o moșie: 
Dârsta. 

Cine şi cum va câștiga procesul? 

(Prin Scarlat, ne-am gândit la suveranul nostru, Carol; prin Fritz, la regele 
Ferdinand, și prin moșia Dârsta, la Silistra.) 

Iată ce ne-a răspuns profesorul londonez: 

„Procesul va trece printr-o singură instanță și va nemulțumi și pe Scarlat, și 
pe Fritz. Moșia va trece pe mâna lui Scarlat cu mari greutăţi şi necaz. Moșia e 
blestemată și poartă în trupu-i multe lucruri rele. Proprietarii vor fi, totuși, foarte 
curând, buni prieteni, sau rude chiar“. 

Elev al celebrilor fakiri, profesorul Radja dă ca fixe și imuabile profeţiile sale. 


A. Camb.» 


NOTA 4 
Adaos la capl|itolul] 
Jertfele făcute pământului 


Ovidius ne spune că pământul - alma Tellus — se plângea astfel către Jupiter, 
atunci când, din nedibăcia lui Phaëton, era să se aprindă și să ardă tot universul: 
«Dacă asta e bine și am meritat-o, pentru ce, o, tu, cel mai puternic dintre zei, 
faci ca fulgerele tale să stea? Dacă trebuie să pier prin foc, să pier cel puţin prin 
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focul fulgerelor tale şi să-mi ușurez nenorocirea, prin autorul ei!...». «Uită-te, cum 
mi s-a ars părul, și câtă spuză mi-a dat în ochi și câtă mai am iarăși pe obraz! 
Nu cumva aceasta este recompensa, prețul fertilităţii și al datoriei, fiindcă sufăr 
rănile plugului celui adus (încovoiat) sau al greblelor și fiindcă sunt chinuit tot 
anul!?...». (Ovidius, Metamlorfoze], libler] II, 5 passim). 
Iar Tibullus zice: 
«Luce sacra requiescat humus, requiescat arator, 


Et grave, suspenso vomere, cesset opus.» 
(Eleg[iae] 11, 1, 1). 


Cântecul podului de la Narta?, sau după dialectul macedo-român, Cântecul a 
puntilei de Narta (Legendă a fraţilor macedo-români, care, în multe trăsături 
caracteristice, seamănă cu legenda noastră despre Meșterul Manole): 


Fete-ale românilor, În străinătatea asta, unde suntem, 
Juni ai părinţilor, Femeile vrem să ni le-aducem, 
la-mbrăcaţi-vă cu giubelele, Pe lângă noi să ni le-avem. 
Giubelele cu nasturii, — Toate astea ce cereţi 

Sä placeţi meșterilor... Eu vi le dau cu jurământ, 
Meşterii, cu artă mare, Pod sănătos voi, 

Și plecară la Scodra și Morea. Că vă tai pe tustrei, ca pe oi! 
Și erau frei meşteri lăudaţi Se sculară, și câte trei 

Și tustrei erau fraţi, Se duseră să ia a lor femei. 
Pe meșterie mult învăţaţi Femeile le erau din Nanta, 

Și câte trei mi-erau însuraţi. Le luară și le duseră în Narta, 
De mult meșteri ce era(u), Femeile le erau de la munte, 
La toţi numele li se auzea; Le duseră în Narta, la punte. 
Câte lucrări grele erau, Și s-apucară de lucru, 

Ei puteau de le făceau. Locul punţii îl prepara, 

Un om veni de-i chemă, Temeliile le săpa, 

Că Împăratul îi strigă. P(k)ietrele le rânduia, 

Și plecară împreună, Toată ziua ce lucra 

Toată noaptea umblau pe lună, Apa, noaptea, le-o-neca, 
Împăratului se-nchinară, Șase ani' da li se curma 

Cu dor mare-l întrebară: Și podul nu li se făcea. 

— Ce pofieșşti, tu, de la noi? Da-mi şedea și se gândea, 
Noi suntem oameni sclavi ai tăi. Și cu lacrimi negre plângea, 
— Eu am auzit de voi, Că timpul li (se) apropia 

Că sunteţi meșteri foarte mari. Şi podul nu li se făcea. 

De la mine ce cereţi ntr-o zi de dimineaţă 

Podul de la Narta să-l faceţi? Mai-marele când își la (spăla) faţa, 
Dacă nu veţi putea să-l faceţi, Unde se plimba prin curte, 

Sā ştiţi că vii nu scăpaţi! Văzu o pasăre zburătoare. 

— Doamne! te rugăm, Pasărea acolo, unde-mi zbura, 
Trei zile să ne gândim. Pe-o ramură se repauza, 

După ce mi se gândiră, Pe mai-marele așa-mi privea 
Împăratului răspunseră: Și cu dor mare ciripea, 

— Podul aista ca să-l facem, lar mai-marelui așa-i zicea: 
Șapte ani de timp cerem. — Mai-mare, să nu te Jălești; 
Aici ce-o fi și ce-o trebui, Dacă vrei lucrul să isprăvești, 
Împărăţia să cheltuiască. A micului frate nevastă să luați, 
Noi sclavii tăi să fim, În temelie s-o băgaţi. 

SA nu ne lași să ne jălim. Curând, curând s-o-nvăliţi, 


1 Fiind adică muncit. La ţară se zice şi acuma: Pământ odihnit, a lăsa pământul să odihnească, a nu-l 
lucra adică. 

2 Noi îl dăm aici în «traducţiunea română» făcută de arhim(andritulj Ghenadie Enăceanu. (Extracte din 

jumalul Biserica Ortodoxă Română, p. 28 seq.). Cine voiește să vadă și textul original [aJromân al legendei, 

îl poate afla tot acolo. 

Vezi Librecht, op. cit., p. 194. 

4 Monastirea Argeșului (Vasile Alecsandri, Colecţia de] Poez/ii7 popul[are]). 
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Jale şi milă să n-arătaţi! 
Mai-marele când mi-auzea, 

Pasărea asta ce-i zicea, 

Din ficat suspina, 

Inima-i se demica: 

De mult ce avea mare dor 

Pentru cea mai mică nor(4). 

Dânsa-și avea un mic făt, 

Pe picioare neridicat, 

De mă-sa nu se despărțea, 

Constantin mi-l chema. 

Mai-marele se gândea 

Și mult rău îi venea. 

La sfârșit se gândi 

Ca Dumnezeu așa ursi: 

Podul ăsta ca să-l facă, 

Lipsea nora mai mică să moară. 

În casă el porunci, 

Prânz bun să le facă, 

Nora mai mică să se dreagă 

(gătească), 

Prânzul cu ea să-l trimiţă . 

Mai-marele se ordonă, 

Nora mai mică mi-l ascultă. 

Pe Constantin și-l sculă, 

De unde dormea și-l deșteptă, 

De ţâţă mi-l sătură, 

Și-napoi pe somn îl puse. 

Se găti, se armă (îmbrăcă), 

La pod ca să se ducă porni. 

Cu mare bucurie era, 

Prânzul când mi-l ducea; 

Dar la pod când ajunse, 

Meșterilor ea le zise: 

— Voi meşteri, ah! voi amărâţi, 

Cu noroc, ce lucraţi! 

Unde-i podul ce-aţi făcut, 

«(Șase ani întregi ce-aţi lucrat? 

— Doamnă, și noi ne ciudim, 

Podul de când l-am început, 

Ziua şi noaptea lucrăm, 

Şi nu putem ca să-l ridicăm. 

Mai-marele ne ordonă, 

Cu jurământ ne jură, 

Astăzi prânzul care-ar s-aducă, 


Podul să-l putem să-l facem. 


Ea, neagra? (săraca) nu mi se dumirea 


Meşterii ce-i zicea. 

Pe bărbatu-s-o da mi-l privea, 
Și-l vedea că tot plângea, 

Cu dor mare-l întreba, 

Cât vedea cA lAcrima: 

— lubitul meu june și bărbat, 
Voi să-mi spui drept și curat, 
De ce plângi și läcrāmezi? 
Spune-mi drept, așa să trăieşti! 
— lubito, suspinarea mea 

Nu este pentru altceva; 

Îmi câzu inelul, iubita mea 
Într-acea groapă şi treci de-l ia! 
În groapă dânsa-mi intră, 

Cum bărbatu-său îi ordonă. 
Începu inelul a căuta. 

Fără să ştie ce are să pată. 
Meşterii mi se repeziră, 

Cu grabă și făr' de milă, 

În temelie o rostogoliră 

Și cu pietre mi ţi-o zidiră. 

Ea săraca (laia) le tot striga, 
Cu milă îi ruga, 

CAmurile și le sfâșia, 

Perii din cap și-i rupea. 

Decât nici unul nu o auzea, 
Vocea ei nu-i asculta. 

lară dânsa le zicea 

Și cât putea îi ruga: 

— Voi, meșteri, ah! voi amărâţi, 
Numai o vorbă să-mi ascultați, 
O să vă zic încă o dată, 

Țâţa să mi-o lăsaţi afară, 
Fătul de foame să nu-mi moară, 
la trimiteţi să mi-l aducă, 

Ca să-l pun pe ţâţă să sugă. 
Că e mic și necrescut, 
Ne-mpiciorogat și mic mult. 
Cum tremur eu amărâta, 

SA tremure și podul de la Narta! 
Câţi călători îmi vor trece, 
Cei mai mulţi să mi se-nece; 
Câţi peri în cap eu am, 


Sä nu-l lăsăm să fugă, 


Atâţia oameni să se-nece într-un an! 
În temelie să-l bigăm, 


NOTA 5 
Panteismul ritualistic 


Superstiția de-a se diviniza tot ceea ce intră în ritualul cultului unei divinități, 
tot ceea ce stă într-un oarecare raport cu divinitatea, se observă în religiuni. Barth 
a numit-o cu o expresiune nimerită «panteism ritualistic». Nu numai focul, zice 
el, și băutura sacrificiului sunt doi mari zei, dar și tot ceea ce are legătură cu ritul 
este sfânt, divin, personificat: stâlpul de care se leagă victima, piatra care pisează 


1 Cf. Legenda română amintită. 
2 În text: laia. 
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planta din care se scoate băutura (Soma), iarba răspândită pe care se așează zeii 
etc. etc.l. 

Această superstiție o găsim pretutindenea: și în religiunile superioare, în cultul 
lor, și în culturile cele mai rudimentare. 


NOTA 6 
Despre Soma 


Soma se numea în limba arilor o plantă de munte, cunoscută în botanică sub 
numele de Asclepias amara sau acida. Rădăcinile ei se sfărâmau între două pietre 
sau într-o piuliță și se prefăceau într-un fel de aluat care se punea într-o sită de 
[lână] smuls[ă]? din coada unui berbec. Din acest aluat se storcea cu mâna sucul 
ce conţinea și se aduna într-un pahar de metal, în care se amesteca cu lapte și 
cu unt. După ce se dospea această băutură, se vărsa peste focul aprins, pe rugul 
altarului, unde se descompunea în flăcări vii vâlvăietoare. Era nutrimentul întăritor 
al lui Agni și al lui Indra?. 


NOTA 7 
Adaos la paragraful despre moarte și 
reprezentarea ei în arta simbolică a 
popoarelor 


«Ați citit /'Intruse a lui Maeterlinck? Intrusa — Oaspele nepofiit, cum a tradus 
titlul dramei un literat român, - e moartea care se strecoară în casele oamenilor, 
fără ca cineva să o vadă; dar cei din casă simt efectele trecerii ei. În lugubra scenă 
a lui Maeterlinck, o familie e strânsă în jurul mesei, în penumbră, dincolo de cercul 
luminos pe care îl proiectează un abajur verde. În odaia vecină zace, cufundată în 
somnolență, o fată greu bolnavă; de afară, din depărtare, străbate zgomotul unei 
gresii cu care se ascute o coasă. Cineva trebuie să fi intrat în grădină. Cei din 
scenă se uită pe fereastră, dar nu văd pe nimeni. Lebedele, speriate, își ascund 
capul sub aripi, ca și cum ar fi amenințate de o primejdie; peștii din bazin se 
trezesc și se ascund tremurând; florile cad risipindu-și petalele, pietrișul scârţâie, 
ca și cum ar trece niște picioare greoaie... și cu toate astea nimeni nu se vede. 
Apoi se aud niște pași; ușa se deschide, cu toate că vântul nu bate. Noaptea însăși 
pare a fi amuţit de frică. 

Familia încearcă să închidă canaturile ușii, dar nu poate, ca și cum ar fi reținute 
de un corp nevăzut, de cineva care s-a oprit în prag nehotărât, înainte de a se 
orienta. Apoi făptura misterioasă străbate sala. Nimeni n-o vede, dar i se ghicesc 
pașii pe covor. Toţi au iluzia că cineva trece pe dinaintea lămpii verzi. 

Portiera camerei unde se află bolnava este dată la o parte, de o mână nevăzută, 
apoi cade, fără ca nimeni să fi intrat. Un geamăt!... 

Bolnava a murit. E Moartea care a ajuns până la patul ei, trecând toate 


1 L. Vallée Poussin, Le Vedisme, p. 57. 
2 În text: „păr smuls“ (n.ed.). 
3  Strajan, op. cit., vol. Il, p. 45. 
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obstacolele, /ntrusa, pentru care nu există porţi și care înaintează nevăzută, făcând 
pe cei din juru-i să-i simtă prezența ascunsă». 


NOTA 8 
Despre strigoi (moroi, muroi)? 


I 


Protopopul Plășii de Jos, jud[ețul] Vâlcea, raportează Episcopului că, prin unele 
comune locuitorii dezgroapă morţii sub cuvânt că sunt strigoi, și cere să i se facă 
cunoscut ce măsuri trebuie să ia, de vreme ce ocârmuirea nu voiește să se amestece. 


«Prea Sfinte Stăpâne, 


Fac arătare Prea Sf|inţiei] Voastre, pentru că unii din enoriașii acestei plăși, 
fiind rău nărăviţi, dacă are numai unul dor în cap sau la inimă, merg de se îmbată 
și iau, unii, sape, alţii, târnăcoape și merg la biserici și dezgroapă toți morţii cu 
cuvânt că sunt moroi“ și omoară morții pe cei vii. Fac curțile parcă ar fi tainițe 
de râmători. Pe unii i-au ţinut câte două săptămâni dezgropaţi, lucru împotrivitor 
pravilei creștineşti. Am răportuit subocârmuirii de Olteț și subocârmuinii de Ceme 
și nu mi s-a dat răspuns în nici un chip, ci prin grai mi s-a vorbit că acest pont 
nu stă în regulament. 

La care, rog pe Prea Sfinţia Voastră ca să facă punere la cale, oricum se va 
găsi cu cale și pentru aceste, de către Prea Sfinţia Voastră. 


Nr. 147 din 1837, septlembrie] 10». 
II 


Episcopul, prin adresa ce urmează, îl face atent pe protopop de cele ce scrie 
pravila în asemenea ocaziuni. 


«Cucemice Protopop al Plășii de Jos, jud[ețul] Vâlcea, chir popa Matei, 
blagoslovanie! 

S-au văzut cele cuprinse în raportul Cucemiciei tale de la 10 ale aceștia luni 
subt nr. 147 pentru enoriașii aceit plăși, care rău nărăviți fiind, merg prin curțile 
bisericilor și dezgroapă morții cu cuvânt că se fac strigoi şi omoară pre cei vii. 

La care, spre răspuns, vi se face cunoscut cum că pentru această pricină, 
căutându-să în pravila bisericească, s-au găsit la lit. 348, cap. 372 coprinzându-să: 
„Când se află trup ca acela, care este lucrarea Diavolului, să cheme preoţii să 
citească paraclisul Precestii și să facă și o sfeștanie mică.“ 

De acia, să slujească liturghie și să ridice şi pănaghieS întru ajutorul tuturor și 
1 losif Nădejde, Lepra jesuită, ziarul Adevărul, 20 august 1912. 

2 C. N. Mateescu, Acte și scrisori din trecut, relativ la grozava credință a unor oameni în existenţa strigoilor. 
Rev[ista] bis[ericească] Luminătorul, an. III, nr 16-18, R[âmnicu] Vâlcea. 

Muroii sau moroii sunt tot una cu strigoii, după credința poporului. 

Acelei (n. a.). 

Panaghia era un serviciu bisericesc care se făcea mai adesea după prânz. Se săvârşea la deosebite 
împrejurări: în cazuri de război, când se întreprindea vreo călătorie depărtată, pentru cei răposaţi, pentru 
cei găsiţi morţi și neînmormântaţi, etc. Astăzi, acest serviciu bisericesc aproape a ieşit din uz 


vA U 
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să facă și pomană cu colivă. De aceea! să se zică moliftele de blestem și amândouă 
moliftele de blestem ale botezului și să citească pre acele oase. 

Atunci cu sfeștania cea mică, care se face, să stropească oamenii care se vor 
întâmpla și acolo. Și mai mult, să se verse pe trupul acela și cu darul lui Hristos, 
va fugi Dracul de acolo. 

După care această legiuire, poruncim Cucemiciei tale ca la asemenea pricini ce 
se ivesc, să se facă întocmai urmare după cum se arată mai sus. 

lar acum, de primire și urmare, în grab să ne răportuiești Cucemicia ta. 


Nr. 553, sept[embrie] 30, an[ul] 1837». 


III 


Protopopul, nesatisfăcut cu cele cuprinse în răspunsul episcopului, repetă cererea, 
ca să se intervină pe lângă ocârmuire ca să constrângă pe locuitori să nu mai 
dezgroape morţii. 

Căci nu este vorba de pravilă, ci de înfrânarea nărăviților locuitori de la săvârșirea 
unor asemenea fapte urâte. 


«Prea Sfinţite Stăpâne, 


Am primit preasfinţita porunca Preasfinţiilor Voastre cu nr. 553, cuprinzătoare 
că s-a văzut cele cuprinse în raportul ce am arătat Preasfinţiilor Voastre de la 10 
ale trecutei luni sept[embrie] subt nr. 147 pentru enoriașii acestei plăși, care, rău 
nărăviţi fiind, merg prin curţile bisericilor și dezgroapă morţii, cu cuvânt că sunt 
strigoi și omoară pre cei vii. Și căutându-să în pravila bisericească, s-au găsit la 
lit. 384, caplitolul] 372 cupnnzându-să că, când se va afla trupul ca acela carele 
este lucrarea Diavolului, să se cheme preoții să citească paraclisul Precestii și 
sfeștania mică, să slujească liturghie și celelalte cuprinsă întru această poruncă după 
pravilă. 

Prea Sf[inte] Stăpâne, nu stă pricina într-această învățătură, cum că nu or ști 
preoţii ce să facă după pravilă, ci pricina este așa, că ei, nărăviţi fiind, nu bagă 
pe preoți în seamă, ci fac de capetele lor, până încât și muierile dezgroapă pe 
morţi și-i fărâmă și umple pământul nesocotind pravila creşștinească întru nimic. 

Și pe de o parte zic subtocârmuitorii că nu stă pontul regulamentului după ce 
am răportuit, ci să li se poruncească de către stăpânire că ce urmare să facă; iar 
fără a li se porunci, nu pot pune în lucrare nimic. La care, rog către cinstita 
ocârmuire ca să puie în lucrare cele de cuviință. 


1837, oct[ombrie] 13, nr. 159». 


IV 


Episcopul cerând protopopului un raport mai amănunțit asupra celor săvârşite 
și asupra făptuitorilor, protopopul înaintează un raport, alăturând și o listă atât a 
celor dezgropaţi, cât și a celor ce i-au dezgropat. 


«Prea Sfinte Stăpâne, 


Răportuiesc Preasfinţiilor Voastre pentru că unii din enoriașii plășii, fiind rău 
nărăviţi, dacă are numai unul dor în cap sau la inimă, fără a da de știre protopopului 


1 După aceea (n. a.). 
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sau preoților, mai întâi merg de se îmbată și iau unii, sape, alții, tâmăcoape și 
lopeţi și merg la biserică dezgropând toți morții, cu cuvânt că sunt moroi și că 
omoară cei morţi pre cei vii, fac curţile bisericilor numai tainiţi și gropi, scoțându-i 
pe cei morți, care mai în jos se vor vedea pe anume și de la ce biserică și cine 
i-au dezgropat. 

Unii morți de câte trei zile, alții de câte patru, alții de câte șasă săptămâni, 
alții de câte un an, scoțându-i afară câte o săptămână și două. Însă nu ajunge că 
au îndrăznire oamenii, ci și muierile săvârşesc acestea. 

Iară eu, făcându-mi datoria, însă și cu dojană, n-am putut folosi nimica. 

Am făcut cunoscut şi subtocârmuitorilor ale acestor plăşi și nici un răspuns 
n-am primit. 

Iară eu, văzând că nici pravila creștinească nu o bagă în samă, nici ale noastre 
sfătuiri, ci ca să nu fiu eu învinovăţit, nu lipsi[i] a încunoștinţa Preasfinţiilor Voastre. 


Satele, cei morți și cei ce i-au dezgropat 
Cei morți Cei ce i-au dezgropat 


Ocoleștii de Jos 


a) Bălașa sin Paraschiv Au dezgropat-o lon Dorobanţu. 

b) Marin Oană L-au dezgropat lon Buţu, boier de neam!. 

c) Constandin sin Uţa Văduva L-au dezgropat tot Ion Dorobanţu, Ion Duţu și 
Stan, vărul său. 

d) Manea sin Mateiescu L-au dezgropat tot mai sus numiții. 

e) Ion sin Stancu Giubega L-au dezgropat lon Buțu cu Stan, vărul său, 
boieri de neam. 


Rusăneștii 


a) Mărina, soţia lui Pătru Ţircu A dezgropat-o Anuţa, nevasta Radului Spârleacu. 
A șezut dezgropată două săptămâni». 


Episcopul, înaintând ocârmuirii locale raportul protopopului și cerând măsuri 
riguroase și pedepse aspre pentru făptuitori, ocârmuirea răspunde prin următoarea 
originală adresă: 


«Prea Sfinţite, 


Asupra celor cuprinse în adresul Prea Sflinției] Voastre, cu nr. 182, plecat 
răspunzând, se face cunoscut că s-au poruncit subtocârmuitorilor de Olteț și Cere 
ca pe cei privilighiați să-i bage trei zile la arest şi hrană numai de pâine și apă; 
iar pe ceilalți însă, partea bărbătească, să-i bată cu câte cincizeci toiage la spate. 
lar pe femei ca niște mai slabe, asemenea să se bată cu câte douăzeci și cinci 
toiage și să-i asigureze şi pe chizășie, spre părăsire de a mai îndrăzni să dezgroape 
morţii de prin gropi. 


Nr. 1255 din 7 martie] 1838». 


1  Coborâtorii din familii boiereşti care, deși ajunși mai rău decât țăranii în toate privinţele, totuşi amintindu-și 
de vechea lor obârşie, atât din cārți domneşti, cât şi din alte pergamente de nobleţă, își zic unii altora: 
«boieri». 
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v 


Ocârmuirea jud[ețului] Dolj raportează Episcopului de Râmnic un caz de 
dezgropare de strigoi în satul Gura-Dâlgei și cere dezlegare de a-i dojeni pe făptași 
în fața obştei locuitorilor. 

«Un Pătru Rus de la satul Dălcinul, cuprinsul acestei plăși (Câmpul), viind la 
subtocârmuire, prin grai a făcut arătare că însuși având un cumnat și o cumnată 
la satul Gura-Dâlgei, și anume Radu și Niculae și Floarea soţia sa, încă din anul 
trecut au încetat din viață și pe la 17 ale trecutului aprilie, dezgropându-se de 
locuitorii acelui sat și găsindu-le trupurile neputrezite, i-au luat de unde au fost 
îngropaţi de preot după orânduială! unde, despicându-i, au luat inimile și tumând 
vin fiert pe dânșii, i-au îngropat acolo, sub cuvânt că s-ar fi făcut moroi. 

În urma căreia plângeri, aducându-se pomeniţii la subtocârmuire, după cercetările 
ce li s-au făcut pentru aceasta, nu s-au tăgăduit împotriva urmare, decât au propus 
că într-acel sat, murind vreo câţiva oameni, au avut bănuiala că din morţii ce au 
murit anul trecut, se va fi făcut vreun moroi; și că, speriaţi fiind că câţi oameni 
au murit și câţi vor mai muri, mor din pricina moroilor, au și făcut căutare la 
egropiști, unde ar fi găsit morţii de mai sus, în asemenea bănuială. Pă care, fără 
vreo voie dată de la stăpânire, i-au dus pe hotarul moșiei Bălciunul unde, 
despicându-i? și tumând vin au îngropat acolo. Pentru a căror împotrivă abatere 
de la legiuirile pravoslavnice, subtocâmuirea, pe de o parte, au și pus îndatorire 
asupra aleşilor şi preoţilor acelui sat de au dezgropat trupurile morţilor de unde îi 
îngropase pă hotarul moșiei Bălciunul și i-au îngropat tot la locurile lor, unde au 
fost îngropaţi mai-nainte, la gropiște. 

Iară pe de altă parte, va binevoi cinstita ocârmuire ca să dea cuviincioasă 
dezlegare pentru a anumiţilor locuitori dojănire în faţa locuitorilor, spre pildă, și 
părăsire pe viitorime. 


25 mai 1843». 
VI 


Un caz curios, tot referitor la strigoi, e relatat și în următoarea jalbă înaintată 
protopopiei plăşilor Cozia și Horez, la 29 mart[ie] 1849, de aleşii comunei Armășești, 
subt iscălitura lor și a preotului satului: 

«Un Gheorghe Mazilu, murind și îngropându-l la 10 ale acelei luni februarie, 
au trecut până la 25 ale acestei luni martie și făcându-și toate sănindarele morții 
legiuite, au fost bună liniște până la 25 martie în casa numitului mort. 

lară de la aceste 25 de zile, în ziua de Bunavestire, întâi au bolnăvit soţia lui 
cât mai aproape de moarte; asemenea, a doua zi, au îmbolnăvit și pe noru-sa și 
pe ficiorul lui Nică şi o fată a lor în casă, și au adus un popă, lon Bogdănescu, 
duhovnicul, să-i spovăduiască. Și spoveduindu-i, care întrebându-i ce-i doare, iar 
ei au răspuns că mor de la inimă și moleșeală. Așa, socotind și numitul duhovnic, 
împreună cu toate rudele lor ce păzeau pe numiții bolnavi, ca să nu moară cu o 
neorânduială, așa le-au zis ca să se ducă la mormântul zisului de mai sus ca să 


cerceteze. Și ei, mergând acolo, au găsit o gaură în mormânt, la picioarele mortului’. 


l E credință că dacă treci pe strigoi peste hotarul comunei, el rātāceşte și nu mai știe să vină înapoi, să 
mai facă vreun râu rudelor sau cunoscuțţilor. 

2 În unele părţi, se despintecă pieptul mortului presupus strigoi și smulgându-i inima, o ard. În cele mai 
multe localităţi însă, numai se înţeapă cu vreun fier, sau vreun par ascuţit. 

3 Se crede că pe unde iese strigoiul din mormânt, se face o gaură mai mare, sau mai mică: unii zic că-i 
ca putineiul, alţii, numai ca ţeava puștii. 
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Şi văzând că bolnavii doi erau pe mâna morţii, au năvălit toate rudele lor de au 
dat pământul alături de pe lemnul! mortului și l-au căutat și l-au găsit neputred. 
Părul bărbii de cum s-a îngropat ras, acum s-a găsit de două degete crescut, 

cât și pe cap asemenea, cât și unghiile deştelor, ce atâţia oameni l-au văzut, cât 
şi aleşii au văzut această vedenie de care l-au străpuns. Și așa s-au mai întors 
bolnavii de la moarte. Dar urmându-ne și pe noi preoţii, n-am îndrăznit nici a 
merge la biserică de frică că n-am avut blagoslovenia cinstitei protopopii că cum 
ar fi de cuviinţă etc. 

Popa Ion Armășescu 

Dumitru Mazdrea | 

Niţă Pâldea l aleşi» 

Pătru Ion Zota 


(Din arhiva Sfļintei] Episc[opii] Râmnic) 


* 


In Vâlcea, com[unele] Făureşti și altele, se crede că moroii, strigoii se fac numai 
iarna când nu-i trăsneşte Sfântul Ilie; vara însă n-au cum se face, că Sfântul îi 
trăsnește ca pe niște duhuri necurate ce sunt. 


* 


Mitropolitul Grigorie la 21 mai 1762 dă «Cartea Smereniei Noastre de protopopie, 
chir popei Tudor» din județul Muscel, plasa Râului-Doamnei. Prin ea, îl povăţuiește 
«să cerceteze și de ceea ce zic unii cum că morţii se fac strigoi, şi, de să va afla 
aceasta und[e]vaș, să le dea învățătură ce să facă, precum scrie la pravilă, caplitolul] 
378 (iar să nu-i arză)y. 


NOTA 9 


În Vâlcea este obiceiul, ca până la şase săptămâni, fete tinere în număr de 5, 
7, 9 să care apă cu vadra, pentru sufletul celui răposat, pe la casele oamenilor. În 
fiecare zi, fiecare fată din cele tocmite are grijă să aducă, o dată, apă cu vadra, 
la orice casă va vrea, iar stăpâna casei zice: «Să fie de sufletul celui răposat!» Ele 
țin socoteala vedrelor cărate, pe un răboj făcut dintr-o nuia de alun. La sfârşitul 
celor 40 de zile se duc cu răboajele doveditoare că au cărat apă în toate zilele — 
afară de dumineci, - şi cea care le-a tocmit, le dă, le năimește cu câte un franc 
şi un tulpan. 


NOTA 10 
Și dracii se îngrozesc de femei...3 


Un om avea o femeie care-i tot făcea zile amare: îl tot chinuia cu pretenţiile 
ei, cerându-i când haine scumpe, când ghiordanuri, când scule și nestemate. Omul 
se hotărî, în sfârşit, să scape de ea. 

1 Lemnul, coșciugul (n. a.). 

2 N. lorga, Studii și documente cu privire la istoria românilor, VIL (Cărţi domneşti, zapise, răvașe), partea 
[a] IIl[-a], p. 53-54, Bucureşti, Socec, 1904. 

3 Din Trad/itions] de L'Asie-mineure, par Camoy et Nicolaides, p. 173-177. 
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— Dragă, îi zice el, am descoperit undeva tot ceea ce îmi ceri tu: bogate 
vestminte, ghiordanuri scumpe, scule și nestemate. 

— Spune-mi, zise ea, unde se găsesc aceste fermecătoare lucruri? 

— Vino cu mine! 

Omul își duse nevasta la un puț, pe care Dracul și-l alesese ca sălaș. 

— Aici, zise el. Am să mă cobor eu în puț... 

— Nu, nu, se rugă femeia, coboară-mă mai degrabă pe mine! 

— Nu vreau! 

— Dacă te rog, iubitul meu bărbățel!... 

În sfârşit, bărbatul se înduplecă. El cobori, cu o funie, pe femeia lui, îi dete 
drumul funiei, luă apoi o stană și astupă gura puţului. Pe urmă, foarte liniștit, se 
duse acasă, ușurat că a scăpat de cicălitoarea lui jumătate l 

Chiar în acea seară, dracii veniră în fundul puțului, care era locuința lor. Însă 
înlemniră când văzură pe tânăra femeie închisă aici. Și, fermecați de încântătoarea 
figură a frumoasei, îi ziseră: 

— Cere-ne, ce ai vrea!... 

Şi ea își cântă vechiul cântec, cerându-le scule, nestemate, vestminte bogate, 
salbe de aur... La început, dracii se grăbiră de a-i intra în voie, însă femeia se 
arătă din ce în ce mai pretențioasă și nu mai găsea nimica destul de frumos, pentru 
a fi mulțumită. În scurt, și dracii se săturară până-n gât de ea, cum se săturase și 
bărbatu-său. 

A treia zi, omul ei veni la puț, să vadă nu cumva i-a murit nevasta. Dracii 
care [îl] simţiseră, îl rugară să-i scape de așa pacoste, făgăduindu-i tot felul de 
bunătăți și de răsplăți. 

— Ridică stana de pe gura puţului, ziseră ei, și avem să te facem să câştigi 
bani cu chivăra. Dacă vom scăpa de aici, vom merge la curtea fiicei regelui și 
vom pune stăpânire pe ea. Regele va da mari daruri aceluia care va putea să-i 
tămăduiască pe fie-sa; dar nimeni n-are să izbutească. Tu ai să te înfăţișezi atunci 
la curte, spunând că ai fi un doctor din niște ostroave îndepărtate. 

Și îndată ce vei intra în odaia principesei, noi avem să ieșim din inima ei, și 
avem să intrăm în inima fetei marelui vizir. Dar bagă de seamă! Să nu cutezi să 
vindeci și pe aceasta din urmă, oricâte daruri ţi-ar făgădui, căci atunci, îndată ce 
vom fi ieșit din fata vizirului, vom și intra în tine! Uite! Noi ţi-am spus-o. Să 
n-avem păcat!... 

Omul ridică steiul de piatră, și dracii ieșiră. După ce se îndepărtaseră dracii 
câtva, mântuitorul lor, cum cred c-aţi și ghicit, astupă iarăși puţul, nici gândindu-se 
măcar, că ar mai putea mânca pâine și sare de pe un taler cu nevastă-sa. 

A doua zi de dimineață, se sună că fiica regelui se îmbolnăvise din chiar senin, 
și că nici un doctor n-o putea tămădui. Principesa trăgea să moară și regele nu 
mai știa ce să mai facă. Se tnmiseră vești la cei mai dibaci vraci de pe alte 
meleaguri; însă știința și meșteșugul lor fură zădamice. 

Îngrijoratul rege, nefericitul rege puse crainici să vestească cum că l-ar încărca 
de nemaipomenite daruri pe acela care ar fi în stare să-i tămăduiască fiica. Omul 
cu tărășenia cu puțul se înfățișă la palat și fu dus în odaia prințesei. Cum se arătă 
în pragul ușii, dracii o și tuliră din inima fecioarei și intrară în fiica marelui vizir. 
Prinţesa se însănătoși, iar mântuitorul ei primi o răsplată nemaipomenită. 

Copila marelui vizir fu lovită acuma de aceeași boală de care zăcuse și prințesa. 
l Traducerea „ad litteram“ a expresiei orientale. Cuvântul jumătate, pentru soţie, se întrebuinţează și la noi, 


mai ales la oraș; la ţară, soţiei i se zice coadă, jumătate de cruce, pe când voinicului i se zice cruce 
intreagă, cruce de voinic. E o apucătură orientală în toate acestea. 
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Și pentru ea veniră, dar degeaba, doftori și din țară, și de peste hotare, din țări 
îndepărtate. În urmă își aminti de cel ce vindecase pe prințesă. Vizirul îi făgădui 
bănet mult, dar bietul om, de frica dracilor, nu se învoi. Vizirul porunci soldaţilor 
să-l ia pe sus și să-l aducă. 

Sărmanul om își pierduse capul. 

„Îndată ce m-or vedea dracii - se gândea el, - vor ieşi din inima copilei și 
vor intra în a mea“ 

Dar îndată îi veni un gând minunat. Repezindu-se în odaia bolnavei, zise încet 
de tot, însă așa ca să-l poată auzi dracii: 

— Eu n-am venit să vă gonesc din inima fetei, ci pentru a vă înștiința că 
nevastă-mea a ieșit din puț și aleargă încoace pentru a vă cere vestmintele și 
sculele!... 

Dracii, îndată ce auziră că femeia le-a dovedit umma, o și zbughiră...» 


NOTA 11 
Superioritatea sexului bărbătesc 


Sub acest titlu scrie Le Matin: 

«În vechea luptă ce se dă pentru aprecierea celor două sexe unul faţă de celălalt, 
fiziologia a fost chemată să se pronunțe. S-au măsurat cranii și creieri etc. și s-a 
încheiat: raportul dintre cranii și creieri e mai favorabil femeii, raportul dintre 
greutatea creierului şi greutatea corpului e, iarăși favorabil femeii. 

Cunoscuta scriitoare Sophie Nadejda? publică într-un ziar londonez nouă 
observaţiuni experimentale asupra diferenţelor fineţei simțurilor: femeia e superioară 
bărbatului în pipăit, bărbatul e superior în miros. ce privește gustul, femeia e 
mai sensibilă la dulce, bărbatul mai sensibil la amar. Auzul e mai bun la bărbat. 
La femeie, daltonismul e mult mai rar: pe când un bărbat la 25 sau 30 e daltonian, 
femeia e atinsă de daltonism numai una la 250, sau chiar la 1000. Dar femeile 
sunt mai puțin înzestrate pentru perceperea culorilor. 

Din 2000 sau 3000 de persoane, una singură poate, de obicei, să deosebească 
cele șapte culori ale spectrului și aceasta e, în genere, un bărbat. 

Una din experienţele încercate pentru a dovedi această superioritate a sexului 
masculin a fost să se ceară la 25 de studenţi și la 25 de studente să scrie repede 
cele mai multe cuvinte posibile într-un timp dat. Mijlocia pentru studenţi a fost 
de 1375 de cuvinte, pentru studente de 1128 de cuvinte». 

Schopenhauer arată în opera sa Viaţa, Amorul şi Moartea, că femeia este 
inferioară, ca inteligență, bărbatului. 

„Cel mai original cugetător al veacului XX, - Otto Weininger, - în teza sa de 
doctorat Problema sexelor, spune că în sexul masculin este domeniul legilor morale 
și logice, al raţiunii și al personalității; iar în sexul feminin un fond amoral și 
ilogic, dominat de instinct și de rasă, o materie amorfă sau rebelă, pe care bărbatul 
trebuie s-o modeleze, dar pe care n-o poate socoti deopotrivă cu sine decât dintr-un 
sentiment de dreptate, necunoscut, de altfel, femeii“t 


1 Cf. Kir lanúlea (Caragiale, Schițe noud). 

2 Sofia Nădejde (n. ed.). 

3 Din ziarul Adevărul. 

4 Din ziarul politic Viitorul, an. VI, nr. 1867. 


OPERE CONSULTATE 


Albina revistă, (apare în București). 

Alecsandri (V.), Poezii populare ale românilor (,„Bibl[ioteca] pentru toţi“). 

Anuarul al XXAVIII-lea al Liceului din Braşov. 

Biserica Ortodoxă Română, revistă clericală, apare în Bucureşti (Tipografia Cărţilor Bisericeşti). 

Bolintineanu (D.), Poezii (Bibl[ioteca] „Minerva“). 

Bros (A.), La survivance de l'âme chez les peuples non-civilises (Bloud, Paris, 1909). 

Bros (A.), Religion des peuples non-civilises (Lethielleu, Paris, 1912). 

Candrea, Dicţionar de proverbe (,„Bibl[ioteca] pentru Toţi“). 

Carnoy et Nicolaides, Traditions populaires de l'Asie-mineure . 

Ciura (Al.), Amintiri. Schițe şi nuvele (Orăşie, Bornemisa, 1911). 

Clinciu (I.), Priviri istorice asupra evoluției popoarelor (Bucureşti). 

Convorbiri literare (revistă). 

Coranul, în traducerea română făcută de Dr. Isopescu de la Cemâuţi. 

Cosmulei, Datine, credințe și superstiții aromâneșii (Bucureşti, 1909). 

Dan (D.), Obiceiuri și credințe armene (Cernăuţi, 1904). 

3 Contes albanais (Paris, Ernest Leroux, 1811). 
Poésies populaires serbes, trad[uction] sur les originaux (Paris, Dentu, 1895). 

Dupuis, Abrege de l'origine de tous les cultes (Paris, Tennre, 1821). 

Echos d'Orient (revue). 

Elefterescu (E.), Cartea Neamului (Tip[ografia] „Neamul Românesc“, Vălenii-de-Munte). 

Eminescu (M.), Literatura populară. („Minerva“). 

Enăceanu (Ghenadie) arhimandrit, Estracte din jurnalul „Biserica Ortodoxă Română“ (Bucureşti, 
1882). 

Ermoni (V.), La religion de l'ancien Egypte (Lethielleu, Paris). 

Eusebiu, /storia bisericească, în trad[ucere] română de mitrop[olit] Iosif Gheorghian (Tipografia 
Cărţilor Bisericeşti). 

Gâdeiu (A.), Studiu asupra cronicarilor moldoveni din secolul al XVII-lea (Bucureşti, Niţeanu, 
1898). 

Gane (N.), Poezii (Ed[itura] Şaraga, Iaşi). 

Găvănescul, /storia pedagogiei (vol. 1). 

Gazeta Transilvaniei. 

Georgeakis, Le folklore de Lesbos*. 

Godard (Charles), Le Brahmanisme (Bloud, Paris, 1900). 

Grasserie (Raoul de la), Des religions comparées au point de vue sociologique (Giard, Paris 
1899). 

Gubernatis (Angelo de), Mythologie des plantes, vol. 1, II. (Paris, 1878). 

Guyau (M.), L'irreligion de l'avenir (F. Alcan, Paris, 1904). 

Habert (0.), Religion de la Grece antique (Lethielleu, Paris, 1910). 

Hasdeu (B. P.), Magnum Etymologicum [Romaniae]. 

Homer, /liada, cânt XIII-XXIV, trad[ucere] de G. Murnu (Göbl, 1912, Bucureşti). 

Horatius, Ed[itura)] librăriei Hachette (Sommer). 

Jarnik-Bârseanu, Doine și strigături din Ardeal (Ed[iţiunea] Acad[emiei] Rom[âne]), 1885). 

Ion Creangă, revistă folclorică (Bârlad). 

Iorga (N.), Studii și documente cu privire la istoria românilor, VII, partea III (Socec, Bucureşti, 
1904). 

Jacobsen (J. P.), Șase nuvele (Bibl[ioteca] de popularizare Samitca, Craiova). 

Ode, Epode, Carmen saeculare, trad[ucere] românească] de D. C. Ollanescu. 

Juvenal, Satires de Juvenal (Bibi[ioteque] Nationale, Paris, trad(udctions] par V. Poupin). 

Klimo (Mich.), Contes et légendes d'Hongrie*. 

Korolenko (V.), Nuvele siberiene (Bibl[ioteca] de popularizare Samitca, Craiova). 

Krauss (Fr.), Volksglaube und religiöser Brauch der Siid-Slaven (Münster i. W. 1890). 

Krauss (Fr.), Slavische Volksforchungen (Leipzig, Heims, 1908). 

Krauss (Fr.), Sitte und Brauch der Südslaven (Wien, 1885, A. Hölder). 

Lang (Andrew), Etudes tradiționistes (Maison Neuve, Paris, 1890). 

Leon (Dr.), Moniste (Bibl[ioteca] „Lumen“). 

Librecht (F.), Zur Volkskunde (Heilbronn, Heninger, 1897). 

Lubbock (Sir John), Omul preistoric, vol. I, II, (Bucureşti). 

Luceafărul (revistă _literarä). 


1 Toate lucrările însemnate cu o steluță fac parte din colecțiunea: Littératures populaires de toutes les nations. 
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Luminătorul (revistă bisericească, R[âmnicu)- Vâlcea). 
Marian (Simleon] Fi(orea]), /nsecte/e, in limba, credințele și obiceiurile românilor. 
RE nmormântarea la români. 
ju Naşterea la români. 
A Nunta la români. 
w Ornitologia (Vol. 1, II). 
Sărbătorile la români (Vol. |, Il, şi III). 
i Vrdji, farmece şi desfaceri (Toate în publicațiile Acad(emiei] Române). 
Marienescu (Dr.), Cultul păgân și cultul creştin (Anallele] Acad[emiei] Române). 
Meyer (E.), Deutsche Volkskunde (Strassburg, Triibner, 1898). 
Monseur, Le Folklore Wallon (Rozez, Bruxelles). 
Nenitescu (1.), De la românii din Turcia europeană (Bucureşti, G5bl, 1895). 
Nicolay (F.), Histoire des croyances, moeurs, usages et coutumes, vol. I. (Ed. IV-a, Paris, 
Retaux). 
Olcott (H. S$.), Carechismul bisericii budhiste de Miazăzi (Bibl[ioteca] Acad(emiei] Române). 
Ovidius, Metamorfozele (Hachette, Armengaud). 
x Les Amours; L'art d'aimer (Dentu, 1892). 
Pamfile (T.), Cântece de fară (Din publlicaţiunile] Acad[emiei] Române). 
Pantu (Z.), Plantele cunoscute de poporul român (Ed. „Minerva“, 1905). 
Papahagi (P. N.), Megleno-românii, 2 vol. (Publ[icațiunile] Acad{emiei] Române).. 
Popescu-Ciocănești (Gh.), Mohamed și opera sa (conferință ţinută la Ateneu). 
Preller, Les dieux de l'ancienne Rome (Paris, 1865, trad[uction] Dietz). 
Questionnaire de Folklore wallon (Publié par la Societé du folklore wallon, Liège, 1890). 
Rădulescu-Codin, Comorile poporului (C[âmpu]lung, 1906, Tip[ografia] G. N. Vlădescu). 
s Legende, tradiţii. (Publ[icațiunile] Acad[emiei] Române). 
S Îngerul românului (Publ{icațiunile] Acad[emiei] Române). 
Rădulecu-Codin și Mihalache, Sărbătorile noastre (Publ(icațiunile] Acad[emiei] Române). 
Rășcanu (P.), /storia grecilor. 
Reclus (E.), Les croyances populaires (Giard, Paris). 
Revue des tradition populaires, an. XXVI No. 9-10; an. V, No. 5; an IV. 
Revue de l'histoire des religions, tom[e] 64, I. 
Roisel, L'idee spiritualiste (F. Alcan, Paris 1896). 
Saintan (Lazare), La creation métaphorique en Français et en Roumain. Le Chien et le Porc; 
Le Chat (Halle, Max Niemeyer, 1907; 1905). 
Samter (Ernest), Geburt, Hochzeit und Tot (Leipzig, Teubner, 1911). 
Sandu-Aldea (C.), Pe Mărgineanca (Minerva). 
Sauvé, Folklore de Haute-Vosges*. 
Sébillot (P.), Coutumes, traditions populaires de la Haute-Bretagne* t[omes) |, II, XXII: 
Springer (Hermann), Das altprovensale Klagelied (Inaugural Dissertation zur Erlangung der 
Doctorwiirde, Berlin, G. Vogt, 1894). 
Strajan, Chestiuni literare, vol. II (Bibl[ioteca] de popularizare, Craiova, Samitca). 
Sulică (N.), Antropomorfisme in |[imba] română (Braşov 1900, A. Murăşianu). 
Șăineanu (L.), Studii Folklorice (Bucureşti, Socec, 1896). 
ji Basmele românilor, studiu comparativ (Publ[icaţiunile] Acad[emiei] Rom(âne)). 
Școala și Biserica, revistă (București). 
Șezătoarea, revistă folklorică. 
Saman (Schishmànoff), Légendes religiuses bulgares (Paris, Leroux, 1896). 
acitus, Annales (Hachette, Paris). 
Tasso, La Jérusalim délibrée, trad[uction] par Aug. Desplaces (Paris, Charpentier, 1858). 
Teodorescu (G. Dem.), /storia filozofiei antice (Göbl, Bucureşti 1893). 
z Poezii populare [române]. 
Theophraste, Caractères, trad[uction] par La Bruyère, et. Schweighacuser (F. Didot, Paris, 1861). 
Tocilescu (Gr.), Materialuri folkloristice, t. I (Bucureşti 1900, tip[ografia] Ispășescu Brătănescu). 
să Revista pentru Istorie, Arheologie și Filologie. 
Valte Poussin (Louis de la), Le Brahmanisme (Bloud, Paris). 
S Le Vėdisme (Bloud, Paris). 
Vergilius (Hachette, Paris, Benoist, Duvau). 
Veron (E.), La Morale (Paris, Reinwald, 1884). 
Viciu (Alex.), Colinde din Ardeal (Publ[icaţiunile] Acad[emiei] Române). 
Vinson (Julien), Le Folklore du Pays Basque". 
Voronca (El. N.), Datine/le] și credințe[le] poplorului] român. vol. I (Cernăuţi 1903). 
ie Studii in Folklor (Bucureşti, 1908, Tipl[ografia] G. A. Lăzăreanu). 
Waltz, Anthologie des poètes latins (Hachette). 
Wissowa George, /RealJenzyklopădie [der klass. Altertumswiss], vol. I („Aberglaube“), [1894]. 
Wuttke (Adolf), Geschichte des deutschen Volksaberglaubens der Gegenwart (Berlin, 1869). 


ADDENDA 


ACADEMIA ROMÂNĂ 


SECŢIUNEA LITERARĂ 


ŞEDINŢA DE LA 20 MAI 1913 
Președinţ[i]a d[omnullui Z. Caragiani 


Se cetește următorul raport: 

„La concursul premiului Adamachi de 5.000 lei (divizibil) asupra lucrării: Studiu despre 
Superstițiile poporului român în asemănare cu ale altor popoare, publicat în urma deciziunii din 
1 aprilie 1908, s-a prezentat un singur operat, purtând deviza: «Credinţele populare constituie 
religiunea universală a tuturor popoarelor, în toate timpurile și în toate locurile» (E. Reclus, Les 
croyances populaires). 

Manuscrisul acesta se extinde pe 559 octave mărunt scrise (de multe ori prea mărunt) și 
27 pagine de note, cu totul, așadară, pe 586 pagine. Cuprinsul lui este următorul: după înșirarea 
operelor consultate și după o scurtă introducere, în care se arată ființa și însemnătatea superstițiilor, 
urmează capitolele: Facerea lumii; Pământul; Munţii, dealurile, văile, Sărbători agrare; Jertfe 
făcute Pământului; Căpcânii (Căpcăunii); Uriaşii, jidovii; Comorile; Cerul; Lumină şi întuneric, 
Focul, Fulgerul, Trăsnetul; Soarele; Luna; Eclipsele; Stelele; Moartea și înmormântarea; 
Mormântul; Cadavrul. Întrebuințarea lui; Sângele în superstiție; Locurile bântuite; Sufletul ca 
umbră şi reflex; Umbra, aspectul și fiziologia sa; Pluralitatea sufletelor; Dezgroparea; Cântatul 
și jălirea la morţi; Lumea duhurilor; Bolile, deochiul; Arborii, pomii; Simbolismul numerelor; 
Talismanele; Soartea; Tabu; Grâul, pâinea; Usturoiul; Măceșul, mărăcinii; Animalele; Insectele, 
Paseri; «Stângul», «dreptul»; Nașterea; Nunta şi, la urmă, 9 adause și note. 

Împărţirea aceasta, care nu era uşor de făcut, față cu bogăţia şi varietatea superstiţiilor noastre 
poporale, se poate numi în general corespunzătoare. 

Negreșit, vor mai fi și alte credințe superstiţioase, care nu sunt cuprinse în acest studiu — 
adunarea lor formează o rubrică permanentă a revistelor noastre de folclor, — dar cele mai 
caracteristice din ele, acelea care formează temelia religiunii primitive a poporului și în care se 
oglindește mitologia noastră poporală, cu diferitele reminiscenţe din credinţele celor vechi și cu 
nu mai puţin numeroasele înrâuriri ale credințelor neamurilor împrejmuitoare - sunt concentrate 
în punctele amintite mai sus. 

Autorul, care cunoaște îndeosebi credinţele poporului nostru din judeţul Vâlcea, pune în 
asemănare aceste credinţe și celelalte, din ţinuturile locuite de români cu superstiţiile celor vechi, 
mai cu seamă ale egiptenilor, inzilor, evreilor, grecilor și romanilor, dar totodată și cu ale 
popoarelor actuale, nu numai ale celor învecinate cu noi, ci și ale celor mai depărtate. Nu este 
de mirare dacă în aceste dese excursiuni în timpuri și în spaţiu se aduc, în legătură, neamurile 
cele mai diferite, atât ca origine, cât şi ca cultură, făcându-se uneori salturi de sute și de mii 
de ani şi de sute și mii de kilometri, ca d[e] e[xemplu], la paglinile] 306 și 307, în care, 
asemănându-se soroacele, sau pomenile noastre cu cele greco-romane, se vorbeşte imediat de 
prinoasele aduse morţilor în Congo și la indienii timpurilor vedice. 

Cunoscător al literaturii clasice elino-romane, cum și al literaturilor mai însemnate modeme, 
autorul face dese citațiuni, prin care ilustrează materiile tratate în lucrarea sa, fără ca însă, prin 
aceste citaţiuni, să încarce prea tare expunerea și să-i îngreuneze înţelesul. Citaţiunile se fac 
conştiincios, ba în unele locuri autorul merge prea departe cu exactitatea reproducerilor sale; așa 
d[e] e[xemplu), la paglina] 79 unde, luându-se după o carte franceză, numeşte «Besztercze» 
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orașul ardelenesc Bistriţa, sau la pag[ina] 372, în care folosește numirile nemţești: Baiern (corect 
Bayern), Franken (Bavaria, Franconia), alături cu numele românizat, Boemia, sau apoi la pag[ina] 
272, în care, citând un pasaj din Nekromantia lui Lucian (probabil, după Reclus), numeşte pe 
tiranul Dionysios din Siracuza: Denys. 

(În) ce priveşte gruparea materiilor în diferitele capitole, ea a fost împreunată cu greutăți 
destul de însemnate, tocmai în urma bogăției celei mari a materialului şi a varietăți lui. În multe 
locuri, autorul a fost silit să facă abateri de la firul expunerii sale, să intercaleze excursiuni de 
multe ori destul de extinse, asupra materiilor pe care le credea înrudite, sau să introducă paranteze, 
care i se păreau de lipsă pentru o mai bună înțelegere a celor expuse. Cu toate acestea, în unele 
capitole se pare că a mers prea departe cu aceste excursiuni, și intercalări, așa încât unitatea 
expunerii se ştirbeşte prea tare. Astfel, în caplitolul] XIX (Cadavrul, întrebuințarea lui), de la 
pag[ina) 243 încolo se vorbeşte despre «frăția de sânge» (înfrăţirea cu sânge), care nu se ține 
direct de materie, și numai în încheierea de la pag[ina] 251 bis se revine iarăș(i) la cadavru. 
Partea aceasta relativă la «frăția de sânge» s-ar putea cuprinde într-o notă şi astfel s-ar putea 
restabili unitatea capitolului. Tot astfel, în caplitolul] XX: Locurile bântuite (paginile 252-275), 
se tratează despre teama de întuneric, stafii, umbră, se face o lungă excursiune asupra chestiunii 
«Sufletul ca umbră», ca să se arate «rostul magicei măsurări a umbrei unui om», se arată teama 
de oglinzi și de reproducerea chipului omenesc, și numai la urmă de tot (pag[inile] 272- 275) 
se vorbeşte despre casele bântuite de stafii, neamintindu-se nimic despre morile părăsite, ruinele 
de biserici etc., unde poporul crede că se adună de obicei stafiile și alte duhuri necurate. 
Caplitolul) XXI: Umbra, aspectul și fiziologia sa, care, poate, ar fi fost mai bine să se intituleze: 
«Sufletele morţilor şi cinstirea lo», se termină cu un tratat despre jertfele şi cinstirea aduse 
elementelor. vântului, focului, apei (pag[inile) 311-321), tratat care se putea cuprinde foarte bine 
într-un capitol separat. Lipsa de unitate în expunere se observă şi în caplitolul) XIV: Luna 
(pag[inile) 128-135 bis), unde se vorbește amestecat despre petele Lunii (sau «din Lună», şi nu 
«de Lună»), de înrudirea ei cu Soarele, de numele primei zile din săptămână, și unde lipseşte 
cunoscuta credință a poporului nostru, că în Lună ar fi un cioban, «care-și usucă obielele». 

De asemenea, în ceea ce priveşte extensiunea diferitelor capitole, încă sunt deosebiri însemnate. 
Se înțelege, însă, că aceasta atâmă în prima linie de la natura și importanţa diferitelor subiecte, 
precum și de la materialul de studiu, ce i-a stat autorului la dispoziție. Totuşi, unele capitole, 
ca d[e] e[xemplu), IV (Munții, dealurile, văile), VI (Jertfele făcute Pământului) par tratate cam 
fugitiv, iar capitolul X (Cerul) este în mare parte reprodus după I. Otescu: Credinţele ţăranului 
român despre cer şi stele (Anal/ele] Acad[emiei] Rom(âne]). În schimb, însă, multe capitole 
sunt bine dezvoltate, iar altele, deşi scurte, sunt precise și interesant expuse. Capitolul XXII 
(Pluralitatea sufletelor), din punct de vedere al credințelor româneşti, poate că era mai bine să 
se intituleze «Localizarea sufletului», deoarece din exemplele aduse [în discuţie] nu reiese credința 
poporului nostru în pluralitatea sufletelor într-un singur corp, cum se vede că o aveau alte 
popoare. 

Deşi autorul a căutat să fie cât se poate de complet în expunerea sa, precum se vede și 
din bogata bibliografie din fruntea lucrării, conştiincios consultată, totuși a trecut cu vederea 
unele superstiții, sau poate nu le-a introdus în lucrarea sa, nefiindu-i cunoscute. Astfel, la 
caplitolul) IX (Comorile) nu se face amintire la Vâlva sau Știma băilor, din credințele românilor 
din Munţii Apuseni ai Ardealului, despre care se dau câteva împârtășiri în schiţa Vâlva băii de 
Al. Ciura, în volumul Amintiri, schițe și nuvele (Orăştie 1911); la caplitolul] XXX, Talismanele 
(amuletele), în care se tratează mai pe urmă despre sare, sau la caplitolul] XXXI, Grâul, 
pâinea, nu se amintește nimic despre jurământul pe pâine și pe sare, despre care dlomnull N. 
Sulică a scris un studiu în al 38-lea Anuar al Gimnaziului Român din Brașov (a[unul) 1902). 
De asemenea, nu se vorbeşte îndeosebi despre șolomonari, care sunt în stare a schimba vremea, 
despre nagodele amintite într-o cunoscută poezie de D. Bolintineanu, despre piaza bună și piaza 
rea, noroc și nenoroc, cu toate prevestirile lor (afară de paglinile) 444 și 445, unde se face o 
scurtă amintire despre noroc), cărțile de noroc, zodiacul, cartea semnelor, păscălia şi păscălarii, 
despre visuri și însemnarea lor, despre Marţolea, cu care fetele se sperie unele pe altele în 
şezătorile lor, despre Joimăriţele, care ard degetele femeilor leneşe, care n-au isprăvit cu torsul 
până la Joia-Mare etc. 

În schimb, însă, unele superstiții se amintesc în mai multe rânduri și în mai multe capitole, 
ca, dle) e[xemplu), credința că nu e bine să miroși florile de la morminte (paglinile) 309 şi 
mai nainte); tendința de eufemizare (Eumenide pentru Erinii, cumâtra = ciuma, Necuratul = 
Dracul etc.), obiceiul de a arunca hainele cu care a zăcut un mort (paglina) 450 și mai nainte, 
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paglinile)] 196 şi 197), necurăţenia lehuzei (paglinile] 451, 453, 540. Pagina] 453: «În unele 
părți locuite de români se crede că femeia lehuză să nici nu se uite la Soare, că-l spurcă»; 
paglina] 540: «În Vâlcea se crede că femeia care „a făcut“, spurcă „Soarele, când se uită la 
el“) etc. 

Expunerea materialului grupat în diferitele capitole e vioaie și interesantă, stilizare[a) în 
general limpede şi corectă. Cu toate acestea, ici-colo s-au strecurat unele propoziții nu destul 
de clare, expresii nu tocmai corespunzătoare și chiar și câteva greșeli gramaticale. 

Aşa, d[e] e[xemplu], chiar în /ntroducere (pag[ina] 5), murmurul izvoarelor se numeşte măre/ 
(«... acest supranatural, care se manifestă în tăcerea pădurilor, între colnicele munților, lângă 
izvoare și mărețul lor murmur), ceea ce nu ni se pare potrivit. Murmurul izvoarelor poate fi 
tainic, armonios, drăgălaș, încântător, dar nu măreț. La paglina] 26 (caplitolul] V: Sărbători 
agrare) se vorbește despre «sărbătoarea sufletească și însuflețită a primăverii», două epitete care 
formează cel puţin un pleonasm; tot acolo întâlnim cuvântul neobișnuit: credincioșie - credință 
(«Obiceiuri de mii de ani se păstrează în popor cu atâta credincioșie, încât par a se fi născut 
ieri»). 

La paglina] 29 se spune că «în Vâlcea și bărbaţii, dezbrăcaţi tot ca femeile... cutreieră 
sămânăturile pline de rouă», fără ca mai nainte să se fi vorbit despre femei. - La paglina) 43 
se zice: «La germani în noaptea sfintei Walpurgis... n-auzi în lături de vuietul împuşcăturilor 
în văzduh...». De ce: în lături? - La pag[ina] 46 se spune că buruienile «bune», culese de 
Sânziene «...se fac chită, mânunchiu(l] se leagă pe feluri şi ştebele acestea se înfig la grindă» 
etc. Expresia «pe feluri» nu e destul de limpede. Pag[ina] 53, după ce se arată, cum purced la 
chemarea ploii mai multe popoare africane, între care și «conzii de lângă malul nordic al 
Nianzei»), se continuă imediat astfel: «În apus, la Rusalii, preoții merg cântând împrejurul recoltelor 
şi poartă cu ei unelte şi chipuri sfinte». De bună seamă, aici nu mai e vorba de Africa, ci de 
apusul Europei, ceea ce însă n-ar fi stricat să se spună. La paglinile] 72 și 73 se zice: «Oasele 
de elefant și coastele trec ca oase de uriași», ca și când coastele n-ar fi tot oase! La pag[ina] 
93 aflăm propoziția: «Rămâșiţele acestor adoratori... continuă a întreține focul sfânt în sanctuarele 
lui Kerman și ale Guzeratei», din care cuvinte s-ar putea înțelege că Kerman și Guzerata ar fi 
nişte zeități, pe când de fapt aicea este vorba de ţinutul Kerman din Persia și de peninsula 
Gugerata de la țărmurii vestici ai Indiei anterioare. La pag[ina) 107, după ce se arată că Soarele 
era socotit Domn și Stăpân al Imperiului Roman, urmează propoziția: «Pentru egipteni la fel: 
„de la un capăt la celălalt al anului, Soarele (zeul Ra) îl săgetează cu razele sale și îi dă cu 
îmbelșugare căldură și lumină“. Pe cine îl săgetează și cui îi dă căldură şi lumină? Pagina] 
144: «Acest obicei se observă și la un mare număr de neamuri sălbatice, la groelandezi și la 
alte o) neamuri din Africa», ca şi când groelandezii încă ar fi un neam din Africa. Pag[ina]) 
164: «In Sumatra, Hawai, Canada, Noua Zeelandă, eschimoșii pun pe vânătorii lor cei mai isteți 
în ce». Propoziția aceasta ar trebui schimbată astfel: «Locuitorii din Sumatra... ca și eschimoșii 
pun în cer pe vânătorii lor cei mai isteți». La pag[ina] 197, aflăm expresia neclară: «haine, care 
se împart mortului», de bună seamă, înţelesul este: «care se împart de sufletul mortului». La 
pag[ina) 205, aflăm expresia neobișnuită: «existenţa credinței superstițioase și ubiquitare» (e vorba 
de localizarea sufletului mortului). În caplitolul] XIX (Cadavrul, întrebuințarea lui, paglina] 240, 
se zice: «Atunci se ia pământ de la mormântul cel nou și se dă să bea bolnavul, ruda celui 
mord. Trebuie adaos: «se amestecă cu apă», sau «se pune în apă», căci de altfel e cam greu 
de înțeles, cum l-ar putea bea bolnavul. Pe pagina următoare, întâlnim pasajul: «Se crede adică, 
cum că untul de ricin și alifia de nalbă-mare (zămoșiţă) au fost scoase din cadavre omenești, 
proveniența lor fiind de altfel îndreptățită și destul de arătată prin culoarea galbenă și amărăciunea 
lo», pe când autorul a voit, probabil, să zică, că presupunerea despre proveniența acestor leacuri 
ar fi încâtva motivată prin culoarea galbenă și amărăciunea lor. Nu tocmai limpede e propoziţia 
de la pag[ina] 254: «Această teamă de întuneric și de tot ce îl imitează în vreun chip... este 
născută o dată cu omul». Poate ar fi fost mai lesne de înțeles, dacă s-ar fi zis: «Această teamă 
de întuneric și de imitarea chipului său» etc. O propoziţie aproape fără legătură cu cele spuse 
imediat mai nainte și cu cele imediat următoare este cea de la începutul pag[inii] 256: «Ca o 
ilustrare a celor zise este urâtul, care se observă la toate popoarele, fie civilizate, fie sălbatice». 
În pasajul imediat anterior acestei propoziții se vorbeşte despre doliu, iar în cele ce urmează 
despre teama de întunericul nopţii la diferite popoare, și numai după aceea (pag[ina] 257) se 
revine din nou la urât. Rău stilizată și din cauza aceasta fără înţeles e propoziţia de la pagina] 
261: «La români se crede că se fac stafii şi vin la casele acelea în a căror temelie s-a îngropat 
„măsura umbrei“ unui om, care murind se face stafie». La paglina) 273 se zice: «O gheretă fu 
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așezată într-un drept (5! singuratic, trist şi cu faţa spre soare». La paglinile] 292 și 293, într-o 
citațiune din Înmormântarea de Marian, se spune că la românii din Banat, la Moșii de Joimari, 
se impart la copii niște colaci numiți «sâmbicioare», «de la ziua sâmbătă». Paglina] 297: «El 
(preotul indic) pune, în fine, în drepturile(!) udate cele trei turtițţe, cocoloașe, care trebuie să 
formeze o linie, către sud». Cuvântul «totem» (lucru sfânt), întrebuințat la pag[ina] 299, se 
explică numai la paglina] 497. La pag[ina] 409 se zice: «În Vâlcea se crede că copilul va crește 
mare și frumos, de-i vei da ţâță 3 posturi (socotindu-se aceste posturi într-un an, astfel: postul 
Păresimilor și postul Sf. Măriei, care este rupt din Păresimi)». Negreşit că aici trebuie să fie o 
greșeală, căci se arată numai 2 posturi, pe când fusese vorba de 3. La pag[ina] 426, aflăm 
pasajul: «În Vâlcea se crede că nu e bine să toci „pe masă“, că vine sărăcia; să nu fluieri, mai 
ales seara, prin casă, că tragi a pustiu». La germani, se crede că cine toacă pe masă cu lingura, 
trage a sărăcie. Dar ei au și o credință analogă cu a «vâlcenilon».... Care credință? La pag[ina) 
446 se zice: «În Guineea inferioară, regele trăiește singur și nemișcat (?) într-o pădure». Paglina) 
449: «Când fi—erau (?) femeile sau bătrânii... nici n-au mai ieșit din casele lo». La paglina] 
552 (caplitolul] XLI: Nunta, se spune: «La noi, la români, joia (dies Jovis) încep atât posturile 
(?), cât și cununiile...». Care post se începe joia? La paglina] 27 din Note întâlnim următorul 
pasaj, reprodus din ziarul Adevărul, care încă nu e destul de clar: «S-a încercat un studiu 
asemănător cu aptitudinile morale ale sexelor. Psihologul Heimann din Groningen a adresat unor 
eminenţi colegi un chestionar aplicabil unor anchete, care au dat rezultate preţioase, dar părerea 
celor două sexe nu „prea concordă“». 

Greşeli gramaticale și construcţii greșite: Pag[ina] 14: «mai înainte de a umple doniţele»; 
pag. 16: «Aceasta mă face să-mi amintesc». Aceeași paglină) (cit[at] din I. Otescu) «...de aia 
nu poate da pământul ochii cu D[umnejzew». Se zice: «a da ochi cu cineva». Pag[ina] 20: 
«Chiar și în ziua de azi, poporul, cu caracterul lui conservator, îl socoteşte (e vorba de pământ) 
ca sfânt și puternic. Acest lucru ni-l dovedește practica lor (7) de a pune pe noii născuți pe 
pământul gol» etc. Pag[ina] 31 (nota): «Descântece se fac cu pielea goală». Se zice: «în «pielea 
goală» etc. 

Aceste treceri cu vederea însă, care se pot îndrepta cu înlesnire, nu ne vor împiedica a 
recunoaște că lucrarea, cu care ne ocupăm, este o lucrare de valoare, care pune într-un sistem 
superstiţiile atât de numeroase ale poporului nostru, asemănându-le cu credinţele altor popoare. 
Lacunele, de care s-a făcut amintire mai sus, se pot înlocui cu ușurință la ultima revedere a 
manuscrisului, când nu ar strica dacă s-ar face și un indice amănunțit al materiilor. 

Astfel credem că această lucrare merită a fi răsplătită cu premiul la care a fost prezentată. 

Raportor: A. Bârseanu; Membri: 7. Bianu, Al. Philippide.“ 


Se cetește și următorul raport al d[omnullui Al. Philippide: 

„Am onoarea de [a] vă trimite manuscrisele: 1) Studiu despre superstițiile poporului român 
în asemănare cu ale altor popoare vechi şi noi, 2) Dr. G. Pascu, Elmentele romanice din 
dialectele macedo şi megleno-române. În ce privește lucrarea I, mă unesc în totul cu părerile 
colegilor mei, d[om)nii A. Bârseanu și I. Bianu.“ 


Secțiunea aprobă concluziunile rapoartelor în unanimitate, decizând a se da Premiul Adamachi 


de 5.000 lei autorului singurei lucrări prezentate la concurs, cu subiectul: Studiu despre superstițiunile 
poporului român în asemănare cu ale altor popoare. 


1 Francez endroit! 
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229, 240, 280 

apă (adorarea ei), 160, (... adusă 
seara), 159, (... cărată pentru 
sufletul mortului), 113, 302, 
(ceremonia ei), 113, (...de 
botez), 284, (... de zăpadă), 
220, (... descântată), 200, 
(... din fântână), 236, (... din 
scăldătoare), 65, (... în care a 
fost scăldat mortul), 112, 
(... lustrală), 113, 192, (... ne- 
cunoscută), 203, (... necurată), 
113, (... neîncepută), 65, 73, 
148, 160, (pahar de..), 223, 
(... -pomană), 148, (... primor- 
dială), 18, 19, (... purifica- 
toare), 106, 191, 192, (... rea), 
137, (... sărată), 231, 278, 
(... sfințită), 181, (... turbure), 
105, (... turnată în foc), 158, 
159, (udarea cu ...), 152, 
(C... vie), 259 

apele celor 3 nivele, 157 

apele cer suflete, 158 

apărarea mortului de animale, 
171 

Apollo, 75, 77, 86, 93, 95, 19%, 
200, 210, 264 

aprilie, 286 

aprinderea (... focului), 150, (... lu- 
mânării), 105, (... pielii), 213 

apucate (de...), 204 

apusul Soarelui, 219 


312 


GH. F. CIAUŞANU 


Arachne, 258 

aramă, 116, 193, 203, 223 
arat, 243 

arătare, 142, 281 

arătură, 105 

arbori, 185, 197, 200, 218, 


(... expiatori), 185, (... de mai), 
34, (...sfimţi), 201, (...vin- 
decători), 200 

arc, 64, 288 

arcaș, 92 

arcul Morții, 100 

arderea (... cadavrelor), 128, (ce- 
remonia ei), 113, (... inimii), 
301, (... locuinţei mortului), 
112, (..obiectelor iubite), 
153, (... robilor), 153, (... pe 
rug), 170, (... strigoiului), 108, 
109, 111, (... umbrei), 138 

argint, 217, 223, 236, 277, 279, 
(bani de...), 218, 219, 223, 
266, (glonţ din...), 224, (inel 
de...), 216 

arici, 36, 247 

arie, 174, 177 

arin, 247 

Aripa Satanei, 276 

Aristeu, 145 

armâsar, 208 

arme, 153, 214 

Armindeni, 34, 69, 204 

amici, 195, 236 

arpăcaș, 290 

Artemis, 83 

arțar, 199 

aruncarea (... chitelor de flori pe 
casă), 31, (... copilului), 272, 
(... cu seminţe), 289, (... îna- 
poi, a sării), 231, (... peste 
cap), 169 

Arvali, 211 

Asclepios, v. Esculap 

ascunderea esenţelor, 190 

asimilarea puterii prin caniba- 
lism, 132 

asin, 144 

Astartea, 106 

astmă, 263 

astrele, 62 

astrolog(i), 91, 95, 274, 294 

Astyanax, 141 

aşchie de pom, 185 

așezatul sub brazda ridicată în 
lance, 23, 133 

Athena, 93, 94 

atingerea de cadavru, 106 

Atingerea pământului, 23 

Atropos, 279 


Atys, 200 

aţă, 116, 194, 214,215, (... roşie), 
29 

autodeochere, 191, 192 

autoflagelare, 163 

augur (bun...), 269 

augur (rău...), 233, 267, 271, 
285, 289 

auguri, 50, 61, 211, 264 

august (luna...), 286 

aur (bani de...), 218, 221, 223, 
224, 277 

Aurora, 72 

Avestiţa, 276 

avrămeasă, 36, 176 

avorturi, 221 

azimă, 228, 279 


B 


Baal, 71, 106 

Baba-Cloanţa, 198 

babă, 288 

babie, 176 

Bacchus, 159 

baiere, 127, 159, 217 

baladă, 124 

Balanța, 93 

balaur, 56, 87, 144, 283 

balaur înaripat, 173 

balaurul păzitor al comorilor, 52 

Balaurul, v. Dragonul (con- 
stelație) 

balega (... amulet), 225 

balegă azvârlită în Lună, 81 

balegă de vacă, 77 

ban de argint, 117, 172, 217, 
219, 246 

ban sub limbă, 108 

bani, 41, 159, 266, 268, 289, 
303, (... aruncaţi în apă), 158, 
(... aruncaţi în fântână), 159, 
(... aruncaţi la temelie, 40, 
(... de aur), 172, 277, (... de 
căpătat), 222, (...de cerşit), 
221, (... de saftea), 226, (... 
de vamă), 117, (... îngropaţi), 
44, 230, (... în gura mortului), 
117, (... de pe ochii mortului), 
107, 126, (... pentu mort), 
116, (... puși în gura sau în 
mâna mortului), 116 

banii (... joacă“), 51, (..pre- 
făcuţi în cărbuni), 53 

baniţă, 222 

barbă, 204, 226, (... roșie), 250, 
"285, 286 

Barchana, rabinul, 58 


barda, 55 

Bartolomeiul, 242 

barza, 262 

basm(e), 248, 249, 259, 264, 286 

basma, 278 

batistă, 95, 239, 278 

Baucis, 200 

băiat, 240, 270, 290 

băieţii (... agreaţi față de fete), 
222, 272 

bărbatul, 273 

bărbăţie, 213 

bărbieritul, 243 

băsmăluțe, 153 

bătaia clopotelor, 103 

bătaia rituală (...a fetei furate), 
289 

bătutul pământului, 20, 22 

bătutul pietrei, 178 

bătutul untului, 181 

băț, 118 (...de alun), 68, 185, 
199 

băutul (... din acelaşi pahar), 288 

băutura nemuritoare, 89 

băuturi magice, 123 

bâlciul (... dracilor), 142, (... du- 
hurilor rele), 232 

bântuiala zmeilor, 181 

Belen, zeu solar, 148 

benghi, 190, 193 

berbec, 171 

berbeci jertfiți, 154, 158 

bestie, 241 

bete, 205 

beţiv, 220 

bhâtas, 175 

bibilică, 263 

Biblia, 235, 264, 270 

bici, 29 

biciuitul (... broaștelor), 248 

bijuterii, 115, 224 

binecuvântarea vremii, 32 

biserică, 221, (... ruinată), 137 

bivol, 75, 76 

bivolii care ţin pământul, 21 

Blagoveştenie (v. Buna-Vestire) 
blănile patului, 205 

blestem(e), 21, 22, 117, 
185, 299 

boala, 87, 185, 243, 244, 269 

boala copiilor, 185 

boaşe, 254 

boaşele cocoșului, 261 

bob, 289 

bobi (datul cu...), 208, 235, 271 

boboc (...de gâscă, rață), 226 

Bobotează, 57, 181 

bocet(e), 79, 117, 153, 164 


142, 
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bocirea mortului, 163, 165, 166 

bocitoare, 163 

Bog, 157 

bogdaproste, 143, 148 

bogomilii, 18 

bogomilism, 232 

boli, 59, 124, 182, 
205, 213, 230, 291 

boli roşii, 213 

bolile dobitoacelor, 69 

bolile - fiinţe vii, 172, 186, 187 

bolile (... în sarcina copacilor), 
200, (... legate), 244 

bolnav(i), 200, 209, 212 

bonzi, 210 

Boreu, 156 

botez(ul), 189, 206, 215, 220, 
232, 261, 299 

boul, 103, 171, 236, 253, 255, 
257, 272 

bou (cap de...), 256, (... jertfit), 
157, (... plesnit), 291 

boz(i), 147, 149 

brad, 31, 147, 154, 155 

bradoşi, v. mucenici 

Brahma, 99 

brahmanice (... credințe), 15 

brahmanism, 16, 18 

braţe, 162 

brazda verde pe cap, 23, 28, 32, 
173, 218 

brăcinarul bărbatului, 129 

brățări, 159, 224 

brâncă, 204, 242, 249 

brânduşe de toamnă, 154 

brânză, 279 

brâu, 201 

broască, 18, 104, 144, 216, 242, 
246, 247, 248, (inimă de ...), 
248, (sânge de ...), 248, (... râ- 
ioasă), 32 

broaște prăjite, 179 

brotăcelul, 247 

brumă, 285 

brusture, 36, 176 

buba rea, 254 

bube, 18, 156, 188, 222, 223, 
242, 265, (... la gură), 172 

buboaie, 225, 242 

Bucefal, 253 

buchete de flori, 164 

buciumare, 32 

bucurie, 72 

Budha, 169, 198 

budience, 154 

budhism, 15, 51 

buha ciumei, 143 

bufnița, 103, 104, 221, 264, 268 


184, 186, 


bufniță (aripi de...), 249 

bulgâre de pământ, 124 

Buna-Vestire, 266, 301 

Bunele, 244 

buric, 182 

buruieni, 204, 209, 260, 274, 
(... bune), 36, (... de leac), 123, 
226, (... legate la stâlpul por- 
ţii), 29 

busuioc, 29, 65, 155, 199, 205, 
206, 236, (...de la steagul 
bisericesc), 268, (...în sân), 
206, (... sub cap), 206. (vârf 
de...), 206 

butuc de vie, 190 


C 


Cabiri, 38 

cadavrul omenesc, 129, 130, 131, 
138, 195, 239, 244, (... în- 
tinează), 106, (... necurat), 106 

Cadmus, 245 

caier, 279 

Cain, 81 

calendarul agricol, 84 

calul(ii), 56, 76, 102, 112, 135, 
206, 224, 239, 252, 253, 256, 
288, (... jertfit/(i), 43, 74, 157, 
160, (... utilizâri magice), 254 

Caii lui Sân-Toader, 225 

cast, 150 

caste, 210 

castitate, 54, 150, 200, 259 

calea mirilor, 180 

calea sufletului, 105 

Calea Laptelui, 56, 57, 9% 

Callisto, 92 

Caloianul, 78 

Calomfir, 200 

Candela(e), 55, 150, 166, 207, 
268, 286 

Candela Cerului, v. Steaua Polară 

canibalism, 45, 132 

canură roşie, 155 

capra 79, 171, 
comorilor), 54 

captarea bunāvoinței spiritelor, 
30 

cap (= bărbat), 272, 274 

cap, 191, 205, 216, 291, (... de 
berbec, zidit la temelie), 40, 
(... de bou), 43, 256, (... de 
cal), 124, (...de cuc), 268, 
(... de găină), 197 

cap-de-mor, 143, v. strigă 

capul (... cocoșului), 260, (... cu- 
cului), 266 


(...paznică a 
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capul gol (umblarea cu ...), 163, 
165, (... lui Adam), 143, (... lui 
Iuda), 81, (... mortului), 129, 
(.. scorpiei), 144 

came (... spurcată), 134, (... de 
găină), 152 

cartea (deschiderea ei...), 235 

Cartea Morților, 163 

cartoful, 84 

cartomanciste, 294 

Carul lui David, v. Ursa Mare 

Carul Mare, 55, 92 

Carul Mic, 92 

Carul Lunii, 223 

catârul, 257 

casa copilului, 194 

casa vacii fătate, 199 

casă/e, 171, 173, 215, 273, 275, 
276, (... bântuită /e de stafii), 
141, (... cu stafii), 137, (... no 
ul/noi), 40, 190, 219, (... unsă 
cu miere), 222 

castraveți, 152 

caş (... la gură), 216 

cavouri, 150 

cazmaua groparului, 120 

căciulă, 204, 236 

căciulile (... pe masă), 236 

căderea (... oglinzilor), 104, 105, 
(... stelelor), 94, (... tablouri- 
lor), 105 

căiță, 278 

câlcatul pe umbră, 140 

călcâi (înțepatul în...), 108 

căldarea goală, 239 

căldări, 181 

călărit, 288 

călătoria sufletului în somn, 106 

călugăr, 238 

călușarii, 209, 211 

călușul, 79 

cămașa (... gravidei), 274, (... stri- 
goiului), 108, (... vițelului), 
255 

cămașă, 215 

cămilă, 144 

căpăţâna mortului, 167 

căpăţâni-talisrane, 253 

«căpcăuni, 45, 46 

căpcâni (v. căpcăuni) 

căpătâile de la scândurile coşciu- 
gului, 126 

căpistere, 21 

Cărăușul, v. Ursa Mare 

cărbune, 192, 236 

cărbuni, 190, 194, 232 (...a- 
prinși), 65, 191, (... aprinşi 
aruncaţi peste cap), 113 
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cărămidă, 225 

cărămidă ordinară (= fată), 272 

cărturăresele, 25 

cărțile de joc, 235 

Căruţa lui Artur, v. Ursa Mare 

căsătoria, 285, 287, (... între 
fraţi), 81, (... norocoasă), 286, 
(... unei zâne cu un muritor), 
178 

căpăţână (...de cal), 218, 253, 
255, (... de câine), 249, (... de 
om), 56 

căţeaua, 109 

cățea îngreunată, 267 

căţel(ei), 55, 87, 101, 212, 250 

Căţelul-pământului, 118 

căus, 148 

căutarea obiectelor pierdute, 169 

câlți de in, 110 

câine(i), 110, 112, 118, 119, 120, 
135, 144, 171, 218, 222, 241, 
249, 250, 251, 275 

câine (... alb), 249, (... negru), 52, 
249, (... roşu), 249 

„Câinele lui Hades“, 118 

câinele nimfei Callisto, 92 

câinele - sol al Morţii, 101 

câinii lui Dumnezeu, 81, 89 

câini îngropaţi în temelii, 43 

câmpiile cerului, 55 

Câmpiile Elizee, 100, 117, 271 

cânepă, 84, 110, 255, 289 

Cântarea Cântărilor, 287 

cântarea cucuvelei, 103 

Cântarul, v. Balanța (constelație) 

cântatul cocoșilor, 60, 102, 136, 
137 

cântatul la mort, 163 

cântârire, 216 

cântărirea copilului, 284 

cântec(e) (... al hoţilor,, 212, (... 
cocoșesc, al găinei), 265, 
(... funebre), 164, (... lăutăreşti 
la mort, 165 

cântecul (... cucuvelei), 194, (... lă- 
utarilor, 181 

Cântecul podului de la Narta, 
295 

cârcei, 203 

cârciumăreasa (mătură în pielea 
goală), 291 

câmați, 154 

Câmelegi, 203 

cârpă, 215 

cârtița, 252 

câine, 221 

câță (v. bibilică) 

cealaltă lume, 118, 152, 180 


ceapă, 78, 84, 205 

ceară, 16, 29, 108, 
236 

ceartă magică, 90 

ceas, 115 (... bun), 237, (... rău), 
98, 187, 190 

ceasul trecerii din viaţă, 100 

ceasuri acoperite, 113 

cearcănele Lunii, 85 

Cel Necunoscut, 59 

cenușa mortului, 112, 127 

cenuşă, 215, 250 (... stropită cu 
vin), 152 

cer, 16, 20, 153 

Cerber, 118, 119, 207 

cerc magic, 151, 215, 277 

cercevele, 216 

cerceV/i, 115, 214, 223, 224, 292 

cereale, 154, 289 

ceremonia arderii, 113 

ceremonia înmormântării, 120 

ceremonii, 156 

Ceres, 83, 159, 177, 200, 201, 
237 

cerga, 112 

cerşite (lucruri, bani...), 221 

certuri, 221 

Cerul, 20, 55, 87, 149, 160, 293, 
(.. al şaptelea), 211, (... a- 
proape de pământ), 55, (... se 
deschide), 57 

ceruri din piatră, 57 

cerurile, 58 

Charân, 116, 117, 118, 121 

cheia casei, 172 

cheia (toarta ei), 235 

cheie, 34, 276, 280 

chemarea dracilor, 170 

chemarea ploii, 28, 37, 38 (v. 
şi fierăritul) 

„Chemarea“ rudelor de către 
mort, 107 

cherestea, 216 

chidă, 236 

chihlimbarul, 221 

chimion, 287 

chior, 286 

chiparos, 154 

chipul (... viitorului bărbat), 223 

chipuri de lut, 78, 79 

chitie (v. tichie) 

christomic, 143 

ciandală, 144 

ciclopii, 45 

ciclu legendar al alunului, 199 

cicoarea, 218 

cioara, 264, 265 

cioban, 55, 194 


185, 213, 


cioburi de vase, 159 

ciocan, 213, 215 

Ciocanul Morţii, 100 

ciolane de mort, 124 

ciolpan, 174 

cimitir(e), 137, 142, 188, 201 

cinstirea zeilor, 150 

Circovii, 241 

cireşe, 274 

ciubăr, 216 

ciuma, 29, 59, 101, 126, 175, 
176, 224, 229, 244, 255, 269 

ciunt, 286 

ciur, 289 

clăi, 171 

clești, 88, 214, 215 

clopote, 37, 88, 90, 111, 181, 
218 

clopotele (... de la biserică), 37, 
221 

clopotniță, 137 

cloşca cu pui, 55 

cloșcă, 208, 210, 214 

Clotho, 279 

coada (... Dracului), 169, (... vi- 
telor), 194, (... zmeului), 36, 
175 

coadă, 204, 303, (= femeie), 272 

coajă de molift, 190 

coasa Morţii, 100 

coasă, 55, 214, 215 

coapsă, 288 

coarnele vacii, 201 

cobire, 264 

cobirea cucuvelei 

cocoi. 253 

cocostârc, 263, 268 

cocoși(ii), 30, 40, 57, 101, 102, 
109, 171, 250, 260, 261, 262, 
273 

cocoș (... alb), 260, (... dat peste 
groapă, 112, (... de pomană), 
261, (... jertfit), 43, (... negru), 
153, 260, 261, 262, (pene 
de...), 261, (sânge de... alb), 
261, (... viu jertfit), 41 

cocoșul (... de ce cânta?), 261, 
(... ghiceşte), 261, (... încon- 
joară holda), 260 

Cocytul, 117 

codane, 176 

Codicele Manu, 273 

codru, 201, 211 

coif, 196 

coji (...de ouă), 222, 
pâine), 281 

colastră, 157 

colac, 148, 149, 197 


103, 104 


(... de 
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colaci lipiţi în cuptor, 274 

colacii mortului, 127 

colăcei, 147, 159 

colibă, 288 

colivă, 224, 299, (... furată), 129, 
225 

comete, 96, 97 

comori(le), 51, 52, 124, 148, 
(... ascunse), 246, (... ard), 51, 
(... curate), 51, (... joacă), 51, 
(... menite diavolului), SI, 
(... necurate), 51, 52, (... uri- 
așilor), 48 

conjugal (traiul...), 233 

concepere în vis, 156 

conservator (caracter...), 17 

constelații, 211 

conştiinţă, v. suflet 

contra băuturii, 129 

conversaţie cu morţii, 149 

convoi funerar, 153, 155 

copac tânăr, 155 

copaci, 177, 201, 242 

copii, 197, 261, (... mici), 179, 
(... morţi), 159, 223, (... morţi 
nebotezaţi), 87, (... nevino- 
vai), 158, (răpitul lor), 282, 
(... răpiți), 282, (... schimbaţi), 
282 

copiii vilelor, 178 

copil, 251, 273, 278, 290 
(... bolnav), 221, (... de zâne), 
281, (... însemnat), 274, 
(... mort), 254, (... nou născut), 
65, (... sub mătură), 220 

copilul pus pe pământ (la 
naştere), 22, 23 

copilul (... sărutat de tată), 276 

copilului (scăldătoarea...), 222 

corabie, 216, 271 

corb, 104, 134, 165, 263, 264, 
268, (ciocuri de...), 249, (ficat 
de...), 264, (inimă de...), 263, 
(pene de...), 263 

com, 200, (ţăruș de...), 222 

cornalina, 221 

Corea (= Dracul), 244 

coroana miresei, 287 

coroană de stele, 234 

coroane de vineţele sau puroinici, 
31 

corporalitatea spiritelor, 179 

coruri funebre, 165 

Cosânzeana, 254 

cositul fânului, 85 

cosmogonie, 18, 245 

coş (hom), 173 

coşciug, 112, 153, 195 


coşul (homul) casei, 225, 291 

coțofana, 109, 264 

covrigi, 148 

Crai de Roşu, 294 

Crai-Nou, 82, 83, 86 

Craiul Codrului, 177 

crăci de mesteacăn, 34 

Crăciun, 52, 147, 181, 197, 203, 
215, 216, 257, 261, 291 

crăpusnicul, 274 

creangă de măr dulce, 154 

crearea femeii, 272 

creasta cocoșului, 261 

creasta din fruntea mânjilor, 128 

credințe (... femeiești), 143, (... pă- 
gâne), 73, 77 

credulitate, 17 

credulitatea duhurilor rele, 288 

creieri (... de broască), 248 

creioane magnetizate, 146 

crengi de păr, 35 

crestătură în cruce, 131 

crestături pe lemn, 186 

creşterea copilului, 36, 284 

creștinism, 15, 16, 272 

crime, 161 

criminal, 168 

crocodil, 242 

croitul, 242 

croncănitul corbului, 104 

Cronos, 253 

cruce, 16, 55, 60, 75, 79, 104, 
150, 154,155, 158, 169, 172, 
223, 232, 233, 270, 275, 279, 
303 

Crucea, v. Delfinul (constelație) 

crucea de piatră, 119 

cruce (de voinic), 303 

cruce întreagă (= voinic), 272 


- cruce (jumătate de...) (= femeie), 


272 

cruci de fântâni, 79 

Crucea Mică, v. Delfinul (con- 
telație) 

Crucea-Voinicului, 226 

cruciș (topoare în...), 214 

cucul, 104, 134, 230, 265, 266, 
267, 268 

cucuveaua, 103, 141, 263 

cufere, 292 

cui(e), 213, 214, 215, 216, 217, 
218, (... bătut în arbore), 200, 
(... de coşciug), 113, 125, 127, 
129, 130, (... de la cruci), 
126, (..de la tron), 127, 
(... scoase din mausolee), 277 

cuibarul (... găinilor), 214 
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cuibul (... berzei), 262, (... rân- 
dunicii), 262 

culcatul (...pe arie), 174, (...la 
hotar), 179 

culegerea buruienilor de leac, 
226 

culesul, 85, (... legumelor), 84, 
(... viilor), 159 

culoarea Dracului, 171 

culoarea roșie, 30, 189, 195, 196 

cult, 17, 245 

cultul (... amintirii), 168, (... ar- 
borilor), 198, (... creştin), 73, 
(... fântânilor), 159, (... lumi- 
nii), 62, 74, (... Lunii), 86, 
(... morţilor), 151, 168, (... pă- 
gân), 160, (... pământului), 
133, (... sălbatic), 150, (... se- 
curii), 179, (... Soarelui), 73, 
(... solar), 78, (... strămoşilor), 


273,  (... superstițios), 201, 
(... şarpelui), 245 
cuminecătură, 232 
Cumpăna, v. Balanța (con- 
stelaţie) 


cumpăna (fântânii), 256 

cumpăna nopții, 108 

cumpână, 192 

cunună de spice, 177 

cununi de bozi, 39 

cununi de flori pe coarnele 
vacilor, 32 

cununie, 133, 
285, 287 

cupă magică, 123 

Cupidon, 206 

cuptor, 291 

curat (... ca argintul), 223 

culoarea roșie, 189 

curat (om...), 227 


180, 181, 225, 


curăţenia  (... femeilor), 147, 
(... îmbrăcăminţii), 259 

curățenie (... corporală), 217, 
(.. fizică), 218 

curăţie, 65 


curăţire, 106, (... prin jertfă), 240 

curățirea holdelor, 30 

curea, 249 

curse de prins suflete, 145 

cusătură, 215 

cusutul, 85, 242 

cutea Morţii, 100 

cutia Pandorei, 272 

cutii, 292 

cutremure, 20, 21, 24, 25, 294 

cuţit, 69, 110, 132, 134, 139, 
159, 172, 178, 179, 183, 185, 
197, 214, 216, 217, 218, 224, 
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275, 277, 279, 282, 287, (... de 
argint), 223, (... în cruce), 277, 
(... înfipt), 111, 213, (...la 
brâu), 183 

cuvinte (... magice), 195, (... ta- 
bu), 241 

Cybele, 33, 38, 78, 200 

cynocefali, 45 


D 


dalac, 254 

Dalai-Lama, 225 

daltă, 214 

damă de ghindă, 294 

damă de tobă, 294 

damblagire, 263 

darea boalelor la arbori, 24 

dare câtre stăpânul casei, 263 

daruri, 221, (... de logodnă), 126 

daruri atâmate în „vpaci, 200 

datul cu pistolul pe coş, 181 

Dânsele, 136, 173, 174, 204, 
244, (v. şi lelele) 

dealuri, 26 

dediţel, 200, 337 

deget (... crestat), 
mort), 124 

degete, 162, 242 

degetul  arătâtor 
tin/evreu), 123 

degetul cel mare, 291 

delfinul, 254 

Delfinul (... constelație), 93 

demâncare, 152 

demoni, 87, 186, 219, 232, 251, 
275, 276 

demonism, 202 

demonologie, 145 

deochere(a), 190, (... gândacilor), 
195 

deocheatul, 191, 192, (..ar- 
borilor), 198, (... vacii), 190 

deochetură, 191 

deochitori, 189 

deochi(ul), 23, 34, 111, 125, 127, 
182, 183, 189, 190, 191, 192, 
193, 194, 203, 204, 214, 216, 
217, 219, 221, 225, 230, 231, 
232, 241, 277, 278, 289 

descântare 200 

descântătoare fecioară, 30 

descântece, 17, 68, 69, 107, 126, 
128, 160, 170, 184, 186, 187, 
188, 198, 200, 201, 209, 214, 
223, 235, 275, (... de benghi), 
23, (... de dragoste), 95, (... de 
Lună Nouă), 83, (... în pielea 


206, (... de 


(...de  creş- 


goală), 30, (...nu se spun), 
241, (.. de Soare), 73 

despre morţi - numai de bine, 
113 

descuiatul încuietorilor (... la naş- 
tere), 291 

deschiderea cărții, 235 

deschiderea Cerului, 57 

despletite (femei...), 292 

Destinul, 94, 95, 234, 237, 251, 
279, 280 

dezbrăcarea - semn de durere, 
165 

dezgroparea, 166, 167, (... mor- 
ţilor), 108, 109, 123, 298, 
299, 300, 301, (... strigoilor), 
108, 111, (... trupului), 32 

dezlegarea de blestem, 168 

dezlegarea piedicii, 291 

deznodatul nodurilor, 292 

Diale, 177 

Diana, 77, 81, 83, 86, 157, 207, 
259 

Diavolul, 69, 145, 282, 286, 298 

dihorul, 241, 283 

dinţi, 253, (... de mort), 123, 124, 
130 

duplomaţie magică, 186 

discursuri funebre, 114 

divinaţie, 192, 264 

divinitate, 15, (... neînduplecată), 
234 

djini, 109, 110, 282 

Doamnele, 244 

dobitoace, 249, 256, 257, 286 

doisprezece (... număr), 211, 212 

doliul, 154, 223 

Dominus, 71 

Domniţele, 244 

Donar, 263, 268 

doniţe, 216 

dormitul copilului, 284 

dosnica (plantă), 226 

dovleac, 289 

Dracul, 15, 18, 19, 26, 27, 49, 
54, 57, 60, 63, 80, 89, 136, 
139, 142, 169, 170, 171, 173, 
176, 179, 181, 184, 228, 240, 
241, 244, 248, 249, 251, 260, 
261, 270, 275, 281, 299, 303 

Dragobetele; 242 

Dragonul, 92, 93 

dragoste, 226, 265, (descântece 
de...), 82, 128, 205, 220, 222, 
225, 226, 228, 259, 266, 268, 
291, (vrăji de...), 213, 214 

dragostea zânelor cu oamenii, 
174 
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drăcușori, 174 
drăcui, 156 
Drăgaica, 36, 152, 175, (v. şi 
Sânzenie) 
dreapta, 269 
drumul de întoarcere al sufletului, 
115 
drumul mortului, 165 
Drumul Robilor, v. Calea Lap- 
telui 
Dryade, 175, 177, 200 
dualism, 171 
dualismul vieţii, 161 
dualitatea primordială, 20 
Duar (Donar), 67 
dublu, 138, (nume...), 282 
Ducă-se-pe-Pustiu, 129, 
282 
duh al pomului, 197 
duhul, 190, (... bolii), 185, (... 
comorilor), 53, (...rău), 185 
Duhuri, 16, 26, 30, 135, 145, 
146, 160, 169, 190, 240, 260, 
(... bune), 87, 177, (... pro- 
teguitoare), 177, (... răutăcioa- 
se), 184, (... necurate), 51, 59, 
60, 66, 87, 90, 101, 105, 108, 
151, 172, 173, 176, 180, 182, 
184, 186, 195, 197, 201, 203, 
215, 250, 253, 261, 281, 302, 
(... rele), 32, 54, 65, 125, 130, 
147, 159, 169, 172, 175, 177, 
179, 180, 181, 183, 184, 185, 
189, 191, 194, 195, 202, 204, 
205, 213, 214, 215, 216, 217, 
218, 219, 221, 223, 228, 229, 
232, 255, 261, 262, 275, 276, 
277, 278, 279, 281, 282, 284, 
288, 289, 290, 291, (... ucise), 
179 


172, 


duhurile  (... arborilor), 177, 
(... bolilor), 37, (... izvoare- 
lor), 160 

dulăul, 55 


dumbrăvile sfinte, 198 

duminica, 242, 243, 274, 285 

Duminica Mare, 204 

Duminică (Sfânta), 242 

Dumnezeirea, 16 

Dumnezeu, 15, 18, 19, 21, 26, 
27, 41, 49, 57, 60, 61, 63, 
71, 75, 76, 77, 81, 82, 88, 
89, 90, 96, 171, 182, 184, 
198, 205, 213, 224, 232, 234, 
237, 241, 244, 248, 251, 253, 
256, 257 

dureri (... de cap), 85, 222, 242, 
(... de dinţi), 125, 185, 200, 
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(...de măsele), 198, (...de 
stomac), 222, 284 
durerile nașterii, 275, 291, 292 
dușmancă, 208 
dușumele trosnind, 137 


E 


eclipse, 87, 88, 91, 106 

ecoul - vocea spiritelor, 142 

Edda, 172, 245 

EI, 169 

Ebbe, 181 

Elfi, 178 

Ellekoner, 177 

emblemă, 256 

Endymion, 77, 178 

Enguane, 177 

Enoch, 211 

eon, 245 

Eotinale v. Eutinale 

epilepsie, 123, 130, 221, 222, 
252, 263, 26: 

epileptici, 184 

episcop. 239 

Erir.ule, 114, 180 

erotică, 205 

Erysichthân, 200 

Esculap, 75, 184, 245 

eshatologie, 118, 143 

Ether, 66, 293 

eufemisme, 98 

Eugai (divinitate supremă la 
masani), 26 

Eumenide, 114, 171, 174, 198, 
244 

Euridice, 118 

Eurus, 156 

Eutinale, 73 

Evanghelie, 16 

excremente (... de câine alb), 225 

exilarea (auto...) groparilor, 239 

exorcisme, 187, 191 

expiere, 106 


F 


facere (v. naştere) 

Facerea lumii, 18, 19, 55, 248 

Facerea Pământului, 21 

facerea pâinii, 150 

facilitarea rodirii, 197 

faclă (... aprinsă), 105, (... în- 
toarsă), 154 

Faeton, 201 

fag, 197, 201 

fakiri, 294 

Fanggen, 177 


fapte bune, 253 

far (prăjitură de grâu sfințit), 228 

farmece, 24, 65, 193, 205, 216, 
219, 220, 224, 227, 230, 256, 
260, 261 

lascinarea, 193 

fascmus (= deochiul), 189 

fase  (numere...), 209, 
(zile...), 285 

fașa copilului, 214, 215, 277 

fata de împărat, 207 

fatalismul, 234 

fată, 240, 270 

Fatum, 234, 235, 280 

fauni, 145 

fazele Lunii, 82 

făcătuni, 217, 277 

făclii aprinse, 166 

făină, 156, (..de grâu), 256, 
(... de porumb), 156 

făpturi îngereşti (v. îngeri) 

fărtaţi, 131 

Făt-Frumos, 93 

fân, 256 

fântână, 38, 55, 73, 79, 112, 
137, 156, 159, 160, 176, 208, 
226, 236, 240, 256, 280 

Febris (zeița frigurilor), 184 

Fecioara Maria, 197 

Fecioara, v. Virgina (constelație) 

fecioară (... face vrăji), 260 

fecior (... mort), 273 

fecunditate (rituri de...), 290 

femeia, 271, 273 

femei (... goale), 165, (... însărci- 
nate), 129, 139, 225, (... jert- 
fite), 153, (... sterpe), 35, 204, 
(... superstiţioase), 17 

Fenix, 260 

fereastra deschisă după moartea 
cuiva, 115 

fereastră prin zid, pentru scoa- 
erea mortului, 146 

ferestre, 173, 204, 218 

fermecarea bărbatului, 225 

fermecat, 199, 278 

fermecătoare, 226 

fete, 206, 222 (... mari), 240, 
(... tinere, jertfite), 158 

Fetele-Câmpului, 177 

Fetele-Codrului, 177 

fetiș(e), 65, 126, 127, 155 

fetişism, 15, 16, 217, 218 

Feuriger Drache, 173 

fiare, 88, 144, 206, 280, (... de 
cai), 107, 215 


211, 
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ficat, 249, 254, 296 

fier (obiecte din...), 98, 134, 183, 
191, 213, 214, 215, 216, 217, 
218, 223, 234, 275, 276, 277, 
280, 282, 287, 301, (... călit), 
213 

fierăritul, 37, 158 

fierul, 172, (... plugului), 169, 
218, 225 

Filemon, 200 

Filipi, 243 

filtru amoros, 128, 129 

fir (...de mătase), 199, (... roşu), 
195, 217, 226, 234, 236 

fire toarse, 87, 88 

firul vieții, 279 

flacăra comorilor, 52 

flacără, 156 

flaut, 163, 181 

flautişti, 165 

Flegheton, 117 

floare, 200, 222, 243, 254, (... de 
măr), 201 

floarea câmpului, 
glastră), 24 

flori, 116, 153, 154, (... sădite 
pe morminte), 126, 154, 155 

Florii, 33, 68, 224 

florile (menstruelele), 134, (... mor- 
ţilor), 154 

fluier, 165, 288 

fluieratul (... noaptea), 136, 171, 
(... în casă), 222 

fluture, 144, (... roşu), 195 

fluturi-suflete, 143 

fluturii adapă morţii, 144 

fluturul-morţii, 143 

foame(te), 201, 252 

foarfec(e), 134, 172, 214, 216, 
218, 277, 279, 282, 287 

foc(ul), 16, 62, 63, 64, 65, 9%, 
148, 156, 174, 182, 195, 198, 
206, 213, 217, 218, 227, 230, 
242, 243, 252, 262, (... ce- 
tesc), 62, (... de armă), 181, 
(... de bozi), 147, 148, (... de 
Joi Mari), 151, (... nestins), 
195, 281, (... pe mormânt), 
147 (... prevestitor), 63, (... sa- 
cru), 63, (... sfânt), 64, 71, 
(... solar), 62, (... vetrei), 158, 
195, (... viu), 29, 64 

focuri (... de Sânzâene), 147, 
(... de 5 ianuarie), 148, (... de 
31 iulie stil vechi), 148, (... pe 
movile), 147, (... pentru mor- 
ți), 149 


191, (... din 
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Fontanalia, 157 

forme (... de plunb), 236 

Fors, 234 

fotografia (pictura) fură sufletul, 
140, 141 

frasinul, 198, 201 

frate cu Dracul, 169 

fraţi (... de cruce), 131, 132, 133, 
(... de sânge), 131 

frământarea pâinii, 280 

frăția de cruce, 23, 201, 228, 
229 

frânghia (.. de spânzurat), 126, 
221 

frâu, 29, 216, 254 

frica, 17, 106, 136, 137, 192, 
197, (...de morți), 114 

frigări, 88, 213, 214 

friguri, 23, 36, 73, 74, 123, 127, 
179, 184, 185, 220, 246 

fructe (...de sămânță), 177, 
(... îngemănate), 274, (... pri- 
noase), 154 

Frumoasele, 244 

frumusețe, 86, 178, 222 

frunte, 204 

frunză, 211, (... de fag), 31, (... de 
gorun), 31, (...de la cruce), 
225 

fugărirea sufletelor, 145, 149 

fulger(ul), 25, 62, 67, 68, 69, 
70, 99, 171, 172, 200, 213, 
216, 223, 226, 250, 254, 294, 
295 

fum (... de căpăţână de cal), 255 

fundarea (... cetăţii Deva), 40, 
(... orașului Salonic), 40, 
(... orașului Scutari), 40 

funia (... clopotului), 218, (... spân- 
zuratului), 125, 130, 187 

furat, 214 

„furatul“ (... descântecelor), 241, 
(... fetelor), 289, (... de către 
zmei), 173 (... sării), 231, 
(... umbrei), 140 

furcă, 243, 279, (... de fier), 108, 
(... de tors), 214 

furcile Pământului, 21 

furculiță, 217, 282 

Furiile, 171, 174, 207, 244 

fumici(le), 84, 209, 248 

fun, 204 

furtul (... sării), 230, (... usturo- 
iului), 205 

furtună, 149, 157, 178, 224, 229, 
278 

fusul, 187, 279 


G 


galben (... culoare), 195, 213 

galbeni, 195 

Gamr (... câinele), 119 

Ganymede, 93 

gard, 274, (parii de la...), 236 

gaură în acoperiş, 115, (... în 
mormânt), 301 

găinaţ de găină, 225 

găină, 79, 109, 195, 209, 243, 
260, 261, 265, 273, (... care 
cântă cocoşeşte), 102, 273, 
(... neagră, dată peste groapă), 
112 

gălbinare, 203, 213 

găsită (potcoavă...), 214 

găteli (... de aur sau argint), 224 

gâlci, 130, 186 

gândaci, 195, 205 

gândul, 253 

gât (boli de...), 246 

gângănii, 205, 209, 248 

gâscă, 79, 171 

gât(ul), 191, 249, (... tăiat), 111 

Gea, 20 

gemeni, 274 

genii(le) (... ale cerealelor), 177, 
(... apărătoare), 43, (... apei), 
156, 160, (...bune), 111, 
(... fluviilor), 253, (... focului 
(, 160, (... Mării Roșii), 160, 
(... rele), 181, 277, 281, 289 

geniu, 245 

geografie imposibilă, 187 - 

gesturi, 17 

gheară, 283 

ghem, 284 

Gheorghe (Sf....), vezi Sfântul 
Gheorghe 

ghete (sare în...), 231 

ghicirea (... cu ajutorul pisicii), 
(... sexului copilului), 270, 
251, (... ursitului), 139, 236 

ghicitul cu cărbuni, 192 

ghicitul în bobi, 235 

ghicitoare, 174 

ghimpe în buric, 109 

ghimpele de păducel, 201 

ghioc, 174, 235 

ghiocel, 154 

ghiordan, 123, 302, 303 

Gianis, 179 

giganţii, 49 

giulgiu (... de mort), 250 

glasuri mormăitoare, 137 
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glie (brazdă verde) la uşă, 31, 
34 

glonț, 224 

gnomi, 51, 281 

gnostici, 245 

goana spiritului, 146 

goange, 259 

Goliat, 47, 49 

goliciunea trupului, 30, 31 

gologan (...de aramă), 223 

golul (ieșitul cu...), 239 

gonirea (... demonilor), 182, (... du- 
hurilor rele), 182 

Gorgona, 180 

grangurul, 230 

Graţii, 207 

gravidă, 274 

grădină, 209, 255 

grădini de pomi, 148 

grăsime (... de boi), 112, (... de 
mort), 128 

grăunțe, 252 

grâu, 55, 84, 227, 256, 289, 
(... de primăvară), 194, (... de 
toamnă), 194, (... peste mâi- 
nile unite ale mirilor), 290, 
(... presărat la cununie), 227, 
(spice de...), 255 

greieruși, 84 

gresia Morţii, 100 

greutatea umbrei, 146 

grijanie, 16, 192 

grindă, 100, 214, 215, (datul 
de...), 218 

grindină, 25, 178, 182, 190, 213, 
216, 224, 242, 243, 247, 280 

groaza, 72, 135, 136, 166 

groapa mortului, 182 

groapă (cocoșul dat peste...), 260 

gropari, 128 

Grozea, 283 

Grozavul, 282, 283 

Grui Sânger, 200 

gunoi (... de oaie), 84, 112, 187, 
242, 281 

gunoiul (... aruncat spre Soare), 
87, (... dat afară), 242, (... —lă- 
caşul duhurilor necurate), 35 

gura morţilor, 204 

gură, 191 

gustarea din sânge (în alianțe), 
132 

gușa (... scrofurile), 210 

guşșă, 130 

guşter, 246 

guturai, 248 

guzgan, 18, 241, 252 
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H 


Hades, 136, 162, 209 

haiduc, 254, 266 

haină, 218, 243 

haine, 152, 153, 185, 238, 242, 
284, (.. albe), 176, (... cer- 
nite), 164, (... întoarse pe dos), 
190, 291, (... noi), 217 

hainele (... copilului), 215, (... mor- 
tului), 112, 239 

Halima, 271 

Hamadryade, 177 

hamei, 274 

Haoma (Homa), 249 

Haralambie (Sfântul...), 244 

Hati, 89 

hârcă, 123, 124, 129 

hârcă de mort, 130, 144 

Hebe, 161 

Hecate (Trivia), 209 

Hefaistos, 62, 76, 245 

Helios-Hyperion, 76 

Hesiona, 160 

Hesperide, 93 

Hesperidelor (grădina...), 21 

Hera, 26, 94, 79, 80, 198, 268 

Hercule, 47, 74, 93, 94, 121, 
161, 162, 198, 211 

herghelie, 195 

Hermes, 100 

Hestia, 62 

Hi (Hoa), 245 

Hippomanes, 255 

hoituri, 145 

holeră, 255 

Holzleute, 177 

homeopatie, 250 

hora zânelor, 174, 178 

horă, 55, 270 

hom, 291 

horoscop, 95 

hotare, 170, 179, 185 

hotarul comunei, 301 

hoţi, 212, 230 

hrana (hrânirea) morţilor, 149, 
152, 195 

Hristos, 68, 73, 76, 227, 261, 
262, 282, 299 

hududoi, 199 

hulub (v. porumbel) 


I 


laca-cui, 169, 244 
iad, 49, 57, 72, 99, 117, 141, 
149, 158, 171, 244, 261, 273 


Iahve, 67, 70, 150, 174, 241 

iapă, 195, 212, (... măiastră), 249, 
(scăfărlie de...), 255 

iarbă arsă de hora Ielelor, 175 

iarba fiarelor, 36, 206, 218 

iarbă mare, 176 

iarbă (... uscată), 240 

iama, 111, 250, 252 


lason, 224 

iazmă, 135, 201 

ibis, 193 

icoană, 16, 105, 159, 275, 


(.. aruncată pe apă), 158, 
(... furată de la biserică), 158 

ldmon, regele Colophonului, 258 

idoli, 16, 41, 210, 217, 244 

idolatri, 222 

idolatrie, 2 17 

lehova, 207 

lele(le), 27, 36, 59, 136, 158, 
173, 174, 175, 176, 179, 201, 
202, 204, 243, 244, 255, 279 

iepure, 250, (untură de...), 291 

ierburi, 205, (... de pe morminte), 
249 

ieşitul înainte (...al iepurelui), 
250 

Ifigenia, 157 

lisus [Hristos], 63, 93, 197, 198, 
246, 247, 256, 257, 262, 272 

Ileana Cosânzeana, 77 

Ilia Muromeţ, 253 

Ilie (profetul...), 264 

imaginea Diavolului, 145 

imaginea iubitului văzută în apa 
fântânii, 139 

in, 84, 177, 255, 289 

inciziuni pe braţe, 134 

Indra, 57, 67, 72, 77, 119, 171, 
297 

inel(e), 115, (... mortului), 126, 
129, 157, 205, (... de argint), 
216, 236, 261, 277, 287, 292, 
296 

inele profetice, 210 

infernul, 15, 73, 101, 116, 117, 
118, 119, 121, 145, 148, 161, 
163 

influenţa (... rea a ochilor), 189 

influenţe nefaste, 189 

inimă (... mâncată de strigoi), 
106, 108, (...rea), 271, 
(... smulsă), 111, 112, 127, 
161, 212, 214, 225, 261, 296, 
299, 301, 303 

insecte, 85, 144, 210, 258 

insomnie, 190 

instrumente de tăiat, 178 


interdicţia (...de a auzi limba 
animalelor), 257 

interdicții, 77, 134, 159, 160, 
171, 172, 176, 180, 241, 259, 
274, 280, 281, 284 

invocarea ploii, 39 

lo, 255 

lonă, 160 

lorgu lorgovan, 144 

Isis, 81 

islamism, 15, 16 

Ispas, 230, 256 

iubire, 132, 198, 206, 226 

iubirea strămoșilor, 168 

luda în Lună, 82 

luda Iscanotul, 21 

luda Pământului, v. Iuda Iscari- 
otul 

lzdat, 204 

izvoare sfinte, 160 

izvor, 38, 137, 157, 159, 240, 
256, 280 


Î 


îmbunarea (... apelor), 159, (... bo- 
lilor), 186, (... duhurilor), 163, 
(... mortului), 196, 112 

îmbrăcat cu hainele pe dos, 190 

îmbrăcămintea mortului, 115 

împărat, 254, 295 

Împărat[ul], v. Steaua Polară 

împărăteasă (iarbă de leac), 36, 
176 

împărtășirea, 192 

împărțuea oaselor mortului, 167 

împerecherea Diavolului cu fe- 
mei, 170 

împeţeala, 285 

„împiedicarea“ mortului, 114 

împlinirea dorințelor, 57 

Împroor, 242 

Împroorare, 29 

împuşcături, 288 

Înălțarea, 110 

încălțarea, 270 

închiderea mormântului, 168 

închiderea ochilor mortului, 107 

închiderea sufletului în mormânt, 
146 

închiderea uşii după ieşirea mor- 
tului, 114 

încleştarea gurii, 127 

încuietori, 276 

încuietorile casei, 292 

îndărat (a da...), 243 

îndepărtatul bolilor, 187 

îndrăcire, 303 
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îndrăciți, 184 

îndrăgostiți, 251 

înec, 242, 243, 249, 278 

înecat (descoperirea lui), 229, 
260 

înfrățirea, 23, (... apelor), 158, 
134, (... cu sânge), 133, (... în 
vis), 132, (... spirituală), 133 

înger, 57, 187, 254 

înger păzitor, 43, 44, 87, 170, 
270 

înger văzut (= cocoșul), 260 

îngerul morţii, 113 . 

îngroparea, 120, (... boalelor), 24, 
(...cu fața în jos), 108, 
(... oamenilor de vii), 42, 272, 
(... umbrei în zid), 42, 44, 
137, 141 

îngropăciune, 214 

înmormântarea, 113, 162, 164, 
209, 215, (... a doua), 167, 
(... lângă drum), 142 

înmulţirea banilor, 82, 85 

înnebunire, 215 

înnoirea sângelui, 195 

înrâuriri nefaste, 182 

însărcinată, (femeie...), 275 

însărcinatele (poftele lor...), 274 

însemnat (om...), 286 

însoțitor al sufletelor, 100 

însuratul, 252 

însurâtoare, 36 

însurăţire, 13| 

înșelarea (... duhurilor), 180, 283, 
(... femeii), 129 

Întâi Mai (roua de 1a...), 220 

întâlnirea (... defunctului cu stră- 
moșii), 164, (... vrăjitoarelor), 
179 

întoarcerea (... ceasurilor cu fața 
h perete), 113, (... mortului), 
108 

„întoarcerea“ sufletului celui pe 
moarte, 115 

întorsul (... boilor), 208, (... din 
cale), 291, (... privirii), 180 

întunecime, 89 

întunericul, 59, 60, 61, 71, 72, 
73, 88, 136 

înţărcatul copiilor, 85, 189 

înțeparea strigoiului, 108 

învârtitul pâinii (...în cuptor), 
291 

învelitul focului, 38 

învierea, 57, (... magică), 255 

înzânatici, 107 


jad, 222 

jalbă, 301 

jale, 153 

Janus, 211 

jar, 244 

jĂlirea mortului, 163 

jăratec, 65, 248, 254, (...de 
Crăciun), (... iadului), 145 

jelitul, 166 

jertfa zidirii, 41, 137, 295, 296 

jertfe, 106, 152, 153, 157, 158, 
192, 195, 281 

jertfe aduse (... fântânilor), 159, 
(.... morților), 112, 114, 116, 
154, (... pământului), 24, 40, 
294, (... râurilor), 159, 160, 
(... zeilor), 83, 229 

jertfe (... de păsări), 195, (... pen- 
tru curăţire), 240, (... umane), 
40, 41, 44, 112, 132, 157, 
(... sângeroase), 195 

jertiferea (... de animale), 41, 42, 
43, 255, (... berberilor), 158, 
(... cailor), 124, 253, (... co- 
coşilor, la temelia zidurilor), 
261, (... copiilor), 40, 41, 
(... mieilor), 233 

jettatura, 189 

jidovă, 48 

jidovi, 47, 48, 49, 51, 247 

jigodie, 221 

„jocul“ (... banilor), 54, (.. co- 
morilor), 52, (... de cărți), 194, 
(... Ielelor), 175, 179, (... zâ- 
nelor) 

Joe, 57, 92 

Joia, 243, 274, 285, (... Mare), 
149, 185, (... Moşilor), 167 

joile de după Paşti, 242, 244 

Joimari, 147, 149, 151, 152, 176 

Joimăriţa, 176, 177, 255 

jucării, 115, 217 

judecata de apoi, 93 

judecata sufletului, 118 

jugânar, 208 

jumătate de cruce (= femeia), 
303 

juncă, 145 

junghi, 67, 243, 248 

junică, 255 

Juno, 92 

Jun-ul (... la tātari), 28 

Jupiter, 47, 49, 71, 73, 121, 198, 
201, 237, 239, 255, 268, 274, 
294 


Jurământ, 133, 165, (... pe pâine 
și sare), 230, (... sub brazda 
de pământ ridicată), 133 

jurăminte, 205, 232 


K 


Kelpie, 159 

Kneph (... marele şarpe), 245 

Kuga (= Ciuma), 176, 224 

Kuma (,„,cumâtra Ciuma“), 176, 
244 

Kurgane, 123 


L 


laba stângă (... de pisică), 218 

lacăt, 206, 276 

Lachesis, 279 

lamenti, 164 

Lamii, 158 

lampă, 105, 146, 247 

lance, 127, 198, 275 

lari (... zeii), 83, 111, 112, 150, 
203 

lanţ, 212 

lapte, 113, 175, 190, 199, 215, 
225, 240, 241, 297 

lapte de mamă, 152 

larvele (= spirite rele), 111 

Latona, 247 

laurul, 198 

lăcusta, 258 

lăhuză, 222 

lămâi, 290 

lmâie (sâmburi de...), 277 

lăsat de sec, 150, 181 

lăut(ul), 242, 243, 251 

lăutul (interdicții), 242 

lăutari, 88, 181, 211, 212 

lăutoare, 218 

lăzi, 292 

lână, 279, (... roşie), 155 

lâniţă, 236 

leac (buruieni de...), 148, 241 

leagăn gol, 284 

leagănul copilului, 229, 277, 279, 
284 

lebede, 211 

legarea (... bărbatului), 129, (... dra- 
gostelor), 125, (... gurii pu- 
tineiului), 29, (... plăcenlor), 
125 

legatul bolilor, 187 

legați de vrăjitorie, 125 

legătura de la picioarele mortului, 
126 
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legătura (... sării), 229 

legătură roșie, 194 

legături misterioase între portret 
și chipul reprezentat, 141 

lege, 133, (... curată), 48, (... spur- 
cată), 48, 49, 134 

legea „talionului“, 41 

legenda întemierii Romei, 44 

lehuză, 193, 194, 195, 215, 219, 
222, 231, 240, 274, 275, 276, 
279, 280, 282 

lemn(e), 195, 209, 215, (...de 
spin), 202, (... rău), 177, 197, 
(... uscat), 285, (... verzi), 198, 
(făină de...), 215 

Lemuria, 111 

lemurii, 111 

lepră, 124, 186 

lepădăturile (= avorturi), 221 

leşie, 242, 249 

leșul, 123 

Lete, 117 

leu, 76, 193, 241, 244 

Leucaspe, 121 

leucă, 179 

leul solar, 88 

leuştean, 31, 36, 176, 204, 225, 
232 

libaţiuni, 57, 112, 148, 151, 153, 
158, 159 

Liber (= Bacchus), 159 

liliac (... jertfit), 41, (... animal), 
103, (... plantă), 154, 221, 
253, 274 

limba, 278, (... cocoșului), 261, 
(... cucului), 266, (... în care 
vortește bolnavul), 187, (... le- 
gată), 115, (... păsărilor), 246, 
(... smulsă), 111 

lingură (... părăsită), 226, (... strā- 
ină), 172 

linguri, 151, (... furate), 225 

linţoliu roșu, 195 

lipan, 36, 176 

lipici, 214 

lipitură, 36, 176, 254 

Liseiul, 242 

liturghie, 298 

livezile, 74 

Ljesije, 177 

locașul zeilor, 26 

loc bântuit, 135 

Locke, zeu, 21, 245 

locuinţa zmeilor, 197 

locuri necultivate, 188 

logodnă, 285 

lovitul ritualic (... la nuntă), 289 


luarea (... laptelui de la vaci), 29, 
(... zeilor ca martori), 133 

luatul din Rusalii, 176 

Lucina (... zeița facerilor), 292 

lucruri (... furate de la mort), 126 

lucruri necurate, 112 

lucrurile mortului, 112, 115, 116 

lumânare(ări), 16, 117, 137, 146, 
149, 150, 225, 236, 274, 286, 
287, (... aprinsă), 182, 201, 
(..de la mort), 124, 128, 
(... de la Paşti), 89, 139, 226, 
(...de pomană), 105, (... din 
seu de om), 125, (... înfiptă 
în mormânt), 153, (...la 
nașteri), 281, (... lipite pe fân- 
tâni), 157, (... magice), 129, 
(... stinse), 105 

lumea (... cealaltă), 99, 122, 164, 
(... cerească), 57, (... pămân- 
tească), 57, (... spirituală), 202 

lumină, 59, 60, 62, 71, 72, 73, 
80, 84, 87, 91, 105, 146, 149, 
(... sacră), 61 

luminiciche, 149 

Lună, 16, 62, 75, 77, 81, 82, 
83, 86, 87, 88, 90, 91, 101, 
181, 223, 254, 261, 286, 295, 
(... în descreștere), 84, (... No- 
uă), 82, 84, 85, 126, 139, 
281, (... plină), 82, 84 

lunateci, 110, 215 

lunea, 81, 242, 274 

lunci, 201 

luntrea lui Charon, 116, 117 

lup(ul), 211, 241, 243, 248, 249, 
275, 282, 283, (gâtlej de ...), 
249, (vrăjitoare preschimbată 
în...), 32 

lupoaică, 275 

lut de pe morminte, 124 


M 


Maboya (demon), 90 

mac, 203, 208, 209, 255, 289 

Madona, 16 

magi, 274 

magia (... albă), 59, (... neagră), 
59, (... numerelor), 283 

magice (gesturi...), 222 

magie, 30, 59, 77, 87, 123, 141, 
146, 199, 218, 244, 248, 255, 
(... imitativă), 43, 220, 291 

magnet, 213, 214 

magnetism, 214 

Mahomed, 16, 209, 271 

mai (luna...), 286 
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Maibaum, 34 

Maica Domnului, 29, 32, 197, 
198, 213, 246, 247, 256, 257, 
258, 272 

Mako-Tiki (zeul şopârlă), 184 

mama, 293 

Mama Soarelui, 81 

mana, 201, 216, 225, 226, 256 

mana vacilor, 29, 31, 32, 34, 
35, 63, 65, 198, 204, 230 

mana vitelor, 36, 199, 219 

Manes, 149 

maniheism, 211 

Manitu, 18, (zeu la pieile roșii) 

mantie roșie, 195 

Manu, 99, 273 

Mara, 169 

Marco Kralevici, 253 

marea, 157, 248 

marfă, 214 

Marginile pământului (v. Mā- 
rul-Roșu) 

Marie-—crochet, 157 

Marte, 38, 58, 198, 211, 261, 
285 

martie (1) (= mărţișor), 218 

marțea, 242, 243, 285 

masa pentru suflete, 149, (... pen- 
tru Ursitoare), 279 

masă, 222 

masca mortuară, 107 

maslu, 209, 221 

Matei Evanghelistul, 82 

maţe (... de broască), 248, (... de 
lup), 249 

mauvais oeil, 189 

mazăre, 289, 290 

măceşul, 32, 201, 202 

măcieşe (rug de...), 32 

măciucă, 214 

măduva calului, 255 

mălai, 156, 226 

mămăligă, 87, 226 

mănăstire, 212 

măr, 275, (... dulce), 220 

mărar, 287 

mărăcini, 35, 110, 201, 218, 275 

mărgean, 195, 221 

mărgele, 115, 195, 220 

măritatul, 261 

mărturia umbrei, 141 

mărţișor, 218, 223, 225 

Mărul-Roşu, 21, 22 

măslinul, 198 

mâsurarea  (... umbrei), 141, 
(... mortului), 126 

mătase, 195, 279, (... roşie), 196, 
248, (... sub limbă), 108 
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mătănii, 173 

mătură, 126, 146, 187, 214, 215, 
218, 219, 220, (trecerea pes- 
te ...), 220 

măturarea după mort, 126, 127, 
146 

măturatul, 76, 219, (... norocului), 
219 

mături (... aprinse), 
uși), 36 

mâini, 239, 255, 274 

mâna dreaptă, 237, 269, 270, 
291, (...a îngerului), 170 

mâna stângă (... a Dracului), 170, 
206 

mână, 191, 216 

mână de mort, 123, 124, 128, 
129, 130 

mâncare, (... căzută sub masă), 
150, (... pentru suflete), 149, 
(... pentru răposaţi), 150 

mâncatul (...cu aceeași lingură, 
furculiță), 193, 288 

mâncări, 209 

mâncări (= jerfe), 153 

mâneca cusută de la cămașă, 127 

Mănicătoarea (... sora lui Sf. 
Gheorghe), 29, 31, 63, 201, 
225 

mânjirea cerului, 55 

mânz, 230 

Mânzul, v. Ursa Mare, 202 

Mbamba-Kiara (zeu al conzilor), 
38 

Medeea, 129, 224, 249 

medicina babelor, 182, 187, 188 

Meduza, 121 

mei, 110, 127 

mejdine, 252 

melesteu, 87 

menstruele, 75 

Mercur, 58, 100 

Mercanti, 53 

mere, 148, 279, (... dulci), 152 

mersul priitor, 270 

mesager (... al dragostei), 267 

mese care se învârtesc, 146 

mesteacăn(ul), 35, 201, 221 

Meșter-grindă, 275 

meșteri, 295 

Meşterul Manole, 40, 295 

metal, 218 

metale, 246 

metalurgie, 245 

metamorfoaare(a), 145, 151, 183, 
200, 201, (... Dracului), 171, 
(... mortului), 143 

metamorfoze, 144, 245, 268 


147, (..la 


metamorfozele cucului, 266, 268 

metempsihoza, 144 

Midgard (şarpele), 245 

miei, 242 

miel (... alb), 73, (... jertfit), 233, 
(... sacrificat), 156 

miercurea, 242, 285, (...Fru- 
moasă), 244, (... Strâmbă), 
244, (... văduvă), 285 

mierea (... de albine), 84, 112, 
157, 222, 259, 279, 291 

mierla, 267 

miezuine, 252 

miezul nopţii, 51, 87, 137, 261 

Mihu Copilul, 102, 253 

milă, 250 

Milostivele, 174, 244 

mincinos, 243 

Minerva, 93, 180, 198, 258, 264 

Minos, 100 

minte scurtă, 272 

minuni, 97 

Miorița, 293 

mir, 287 

miraj, 151 

mireasa, 65, 183, 195, 218, 286, 
288, 289, 290 

mirele, 65, 126, 183, 218, 274, 
288, 289 

mirii, 181, 195, 219, 290 

mirtul, 198 

mirologhii, 164 

mirosul (... păcatului), 254 

misterele (... de la Eleusis), 227, 
(... germane), 197 

mistică (puterea...), 213 

mistreţ, 238 

Mithra, 75, 79, 121, 264 

mitologie, 217 

mitră, 222 

miturile grecești, 235 

mlădițe de salcie, 29 

moară, 137, (... nouă), 
(... părăsită), 137 

moarte(a), 22, 60, 153, 166, 187, 
190, 192, 202, 244, 265, 269, 
297, 301, (... copiilor), 177, 
(... mirelui/miresei), 287, (sem- 
ne prevestitoare), 36, 249, 
250, 254, 264, 265, (... re- 
gilor), 181, (... Soarelui), 79 

Moartea, 98, 147, 154, 184, 208, 
279, (lupta cu...), 214 

moaşșă, 194, 214, 218, 219, 228, 
279, 282 

mola salsa, 229 

molid, 217 

molifta de curăţire, 240, 274 
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molimă, 25, 109, 186, 256 

Moloch, 41 

moină, 258 

Moira (v. Destin) 

Moise, 211 

Monastirea Argeșului, 295 

monumente sepulcrale, 165 

monedă, 129 

monștri, 76, 89, (...cu două 
capete), 170 

Mooslente, 177 

Morogrog, 63 

mormânt, 105, 106, 116, 118, 
120, 121, 149, 150, 152, 153, 
154, 166, 215, 216, 231, 239, 
301, (... gol), 120, 121, (ier- 
buri de pe...), 249, (înconju- 
rarea lui), 215 

moroi, 83, 108, 111, 126, 127, 
171, 278, 298, 300, 301, 302 

mort(ul), 18, 65, 66, 119, 137, 
164, 195, 199, 215, 225, 232, 
233, 239, 240, 241, 251, 283, 
291, 299, 300, 302, (... bân- 
tuitor), 137, (furtul de la...), 
243, (... necurat), 112, (... ne- 
îngropat), 122, (... neliniștit), 
111, (... neputrezit), 168, (... rău 
făcător), 112, (sfărâmarea oa- 
selor lui), 299, (... trăind în 
mormânt), 152, (... tremură de 
frig), 150, 151, (... uitat), 143, 
(... văzut în oglindă devine 
stafie), 139 

moşi, 167 

Moșii de Păresimi, 148 

moșior, 147 

movilă, 246, (... funerară), 152, 
(... la hotare), 185 

mucenici, 148 

Mucenicii, 182 

mugetul boului, 103 

muguri de salcie, 201 

mulsul (... vacii), 240 

Muma-Pădurii, 136, 137, 146, 
177, 179, 201, 204, 215 

Muma Ploii, 79 

mumii, 127 

muntele(munţii), 26, 87 

muroi (v. moroi) 

musafiri (anunțarea lor de cocoș), 
260 

muscă, 144, (...columbacă), 144 

muşte, 144, 145 

mușcătură (... de câine), 250, (... de 
şarpe), 199, 200 

mușcături (... de animale), 221 

muşeţel, 176 
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muștarul, 232 

mușuroaie (...de cârtițe), 252, 
(... de furnici), 248 

muţenie, 30, (... impusă de vrajă), 
28 

muzele, 198 


N 


naeniae (= bocete), 163 

nafură (v. anafură) 

Nagas, 245 

Naibă, 169, 244 

Naiade, 175, 178 

Narcis, 140, 200, 293 

nas, 191 

nașa, 289 

nașul şarpelui, 199 

naștere(a), 65, (obiceiuri), 90 (... 
monștrilor), 170, 190, 201, 
203,  (...unei fete), 212 
(... unui băiat) 212, (dureri 
de/la ...), 214, 240, 246, 251, 
272, (... înainte de vreme), 
275, (... grea), 291 

naturism, 15 

năluci, 135, 142, 146, 148, 177, 
209, 241 

nămol, 190 

năpastă, 242 

năsălie, 126, 130 

năzdrăvan, 278 

neamuri, 186, (... de uriași), 47 

nebotezat (copil...), 207 

nebunia, 244 

necurat (lucru...), 169, 252 

necurată (femeie...), 212, 240 

Necuratul, 51, 69, 171, 179, 198, 
244, 249, 282 (v. şi Dracul) 


necuraţi, 113 

necurăţenia femeii, 280 

necurăţenii, 113 

nefast(e) (zile...), 209, 211, 242, 
243, 285, 286 

negi, 185, 186, 226, 258, 259 

nelegiuire, 286 

negru (culoare), 73 

negustor, 194, 226 

nenoroc, 238, 272, 278, 286 

nenorocire, 63, 250, 265 

nenorociri, 91, 95, 197, (pre- 
simţirea lor), 253, 262, 263, 
269, 273 

nepronunţarea 
morţi, 114 

Neptun, 157, 254 

nestemate, 303 


numelui celor 


nicovala Morţii, 100 

nimb, 75, 193 

nimfă, 175, 201 

nimfele din arbori, 198 

nimicirea sufletului, 132 

Nirvana, 15 

nisipul din fundul apelor primor- 
diale, 19 

noapte(a), 59, 135, 136, 
201, 203, 236, 288, 297 

Noaptea Anului Nou, 236 

Noaptea Crăciunului (vrăji), 23 

noduri, 169, 292 

noiţe, 237 

nori (= zmei), 173 

nori(i), 78, 156, 182, 254 

noroc, 43, 57, 60, 63, 64, 68, 
85, 102, 124, 125, 126, 178, 
213, 216, 217, 220, 221, 223, 
228, 234, 236, 237, 242, 264, 
265, 270, 277, 278, 279, 280, 
286 

norocul casei, 102, 262, 284 

norocul (...0rb), 237, (... căs- 
niciei), 287 

noroi pe frunte, 23 

Nothus, 156 

nouă [număr], 210 

nouă ceruri, 57 

Novac și corbul, 264 

nucă (... de cocos), 290 

nuci, 148, 289 

nuia de alun, 302 

nuiele, 225 

numărarea banilor, 194 

numărul animalelor (... tabu), 241 

nume-amulet, 283 

nume dublu, 282 

nume identice, 284 

numere [simboluri], 207 

numere fără soţ, 40, 186, 207, 
208, 209, 211, 212 

numere pereche, 208 

nunta mioritică, 94 

nuntă, 172, 180, 182, 227, 251, 
274, 285 

nunţi (întâlnirea a două...), 288, 
289 


188, 


O 


oaie, 171, 195, (... albă sacrifi- 
cată), 156, (... decapitată), 186, 
(... de pomană), 112, (... jert- 
fitā), 157, (... peste groapă), 
154 

oală, 147, 220, 224, 255, 256, 
(...cu apă), 153, (... nouă), 


191, 209, 218, (... noi, sparte), 
291, 253 

oameni (... cu urât), 136, (... năs- 
cuți din pietre), 221, (... puri), 
150, (... uciși), 137 

oase, 127, 161, 166, 299, (... de 
mort), 123, 127, 129, 130, 
166, (... albe-simbol al lu- 
minii), 166, (...de bufniţă), 
221, (... de câine), 125, 190, 
221, (... de liliac), 221, (... 
părăsite), 127, (... de pisică), 
125, 221, (... spălate cu vin 
şi ulei), 166 

oaspete, 228, (... nedorit), 153 

obiceiuri păgâne, 41 

obiecte de fier, 172 

obol, 116 

obrazul, 191 

obstacole, 117 

ochi, 108, 109, 189, 193, (... de 
broască), 187, 248, 249, 
(... de mort), 128, 130, (... de 
rac), 213, (... fatal), 191, (... în 
ceafă), 45, (... în frunte), 45, 
(... în patru), 212, (... rău), 
190, 191, 192, (... verzi), 189 

ochii sparg geamurile, 192 

Ochiul lui Dumnezeu, 76, 160 

odaie, 220 

odihna (... copilului), 284, (... su- 
fletului), 120 

Odin, 211 

Odolean, 36, 176 

Oedip, 74, 235 

oftică, 184, 249, 254 

oglinda(â), 139, 140, 192, 236, 
243, (... acoperită), 113, 140, 
(...apei din fântână), 139, 
(..crăpată în două), 105, 
(ghicitul în...), 236, (privirea 
în...) 241, (... vindecătoare), 
140 

oi, 194, (... jertfite), 112, (turmă 
de...), 210 

olar, 255 

Olimp, 26, 161 

ologire, 198 

omizi, 205, 206, 253, 255 

om (... ce nu poate muri), 202 

Omul, v. Hercule (constelație) 

omul (... cu câiţă, stinge focul), 
278 

omul-lup, 214 

One, 173 

opalul, 221 

oprirea ploii, 158, 263 

oprirea morţii copiilor, 276 
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opritul ceasului, 104 

Orfeu, 100, 118 

ora duhurilor necurate, 171 

oracolul, 235 

oracolele vechi, 235 

oraș (...zidit pe un ou), 44 

orătănii, 241 

orb, 242 

orbalț, 68 

orbire, 251 

oreade, 175 

orez, 152, 232, 289, 290 

organe genitale, 130 

Orion, 100 

Omuz, 62, 136, 171 

Ormuz, v. și Ahura-Mazda 

Oronte, 121 | 

ortul, 98 (a da... popii), 192, 209, 
230, 239, 269 

orz, 225, 229, 255, 289 

os de mort, 124, 126 

osânza (... morţilor), 127, (... zme- 
ului), 174 

Osiris, 74, 81, 242, 285 

ospăţ(ul), 154, (... funerar), 149, 
167, (... umbrelor), 149 

Osymandias, 47 

oţel, 183, 213, 216, 277, 287 

oţelul (v. fierul) 

otrăţel, 31 

ouă, 195, 208, 214, 265, (... clo- 
cite; la clocit), 29, 84, 85, 
209-210, (...de aur), 18, 
(... de cocoș), 261, (... jertfite), 
44, (... proaspete), 34, (... ro- 
şii), 195 

ovăz, 84, 255, 289 


P 


pagube, 265 

pahar (...cu apă), 279, (...cu 
vin), 279 

paharul mângâierii, 114 

palma, 271 

Pallas Atena, 258 

panaghie, 298 

pacea (... între soţi), 229 

Pală-—dalbă, 283 

Palinurus, 121 

palmier, 198 

Pan, 210 

Pandora, 272 

pandur, 211 

panglică (v. tenie), 246 

panglică, 194, (... de hârtie), 155, 
(... roşie), 155, 194, 195, 221 

panteism, 67, 151, 296 


Papa (pământul), 20 

paparudă, 38, 39 

papucul Papei, 225 

par, 108, 255, 301, (...de la 
gard), 253, (... înfipt în stri- 
goi), 109 

para comorilor, 51 

Paradisul, 15, 118 

parale (... dai sau iei), 271 

Parcele, 207, 235, 279, 280 

Parentalia, 149 

Pasador (... umbra-călăuză), 141 

pasăre, 144, (... sfântă), 104, (... 
vorbitoare), 295 

pasărea (... de foc), 249 

pasărea morţilor (v. cucuveaua) 

paşi care răsună, 137 

pat, 209, 275 

pată de noroi, 192 

Patrocle, 116 

patruzeci (număr), 212 

pausul (vin + ulei), 112 

Paști (Sfintele...), 52, 147, 170, 
195, 201, 215, 242, 244, 291, 
(apă de la...), 222 

Paşti (anafură), 201, 208 

păcat(e), 155, 186, 195, 208, 
231, 235, 258 

păducel, 109, 202 

păduchi, 209, (... câineşti), 208 

pădure(a), 87, 142, 185, 188, 
197, 198, 201, 211, 293, 
(... sfântă), 198, (... templu), 
198 

păgân(i), 16, 232, 272 

păgânism, 15, 28, 157, 166 

păianjen, 221, 258 

pălărie, 204, 273 

pământ(ul), 18, 19, 20, 22, 40, 
74, 87, 160, 213, 218, 293, 
(... chezaș), 23, (... dă putere), 
23, (... de la mormânt), 124, 
125, 126, 127, (...de la 
mormânt uitat), 126, (... din 
urma piciorului drept), 23, 
(... gol), 277, (... -mamă), 22, 
133, (... martar), 22, (... mun- 
cit), 295, (... nesătul), 22, (nou 
născutul pus pe€...), 276, (... o- 
dihnit), 295, (... pe piept), 23, 
(... scos de  cârtițe), 126, 
(... sfânt), 137, (... tămăduitor), 
23 

păpuşă, 218 

păr, 127, 130, (albitul părului), 
291, (... de câine turbat), 225, 
(... de lup), 249, (... de pisică), 
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251, (... omenesc), 185, 226, 
(... roşu), 285, (... de urs), 249 

părul, 88 

pănu bărbii, 302 

Păresimi, 208 

păsân, 260, (...de curte), 194 
(spurcarea de către ele), 230 

păsâncă, 199 

pășitul peste copil, 284 

păzirea mortului, 110 

pâine(a), 150, 152, 157, 175, 
186, 194, 208, 216, 219, 227, 
229, 236, 252, 277, 282, 291, 
(...ajută pe voinici), 228, 
(... ca talisman), 228, (... du- 
reni), 114, (... în jurăminte), 
227, (jurământul pe...), 232, 
(mormântul dintr—o...), 228, 
(... muiată în vin), 154, (... pe 
dos), 228, (...prima), 159, 
(... proteguitoare), 228, (sfă- 
râmituri de...), 233, (...şi 
sare), 228, 233 

pângărirea Soarelui, 75 

pântecele mortului, 183 

pânza, 250, (... mortului), 117, 
(... roşie), 195 

pârga făinii, 159 

pelin, 33, 176, 205, 226 

Pelops (osul lui...), 123 

penaţi(i), 203, 229 

perdeaua strigoiului, 108 

pericolul arderii viței de vie, 198 

perie, 116, 236 

pernă, 112, 209, 213, 214 

Perseu, 156, 180 

persoane îndoliate, 105 

personificarea divinităţilor, 296 

Perun, 67 

peruzea, 221 

peri (... albi), 236 

pervazuri, 204 

pescuit (nenoroc la...), 238 

peştele pe care stă pământul, 21 

peşti (muţi), 146 

peştii care ţin Pământul, 21 

petele din Lună, 81, 82 

petrecerea mortului, 165 

peţitori, 83, 252, 291 

peţitul, 285 

Phaëton, 294 

Philomela, 145 

piatra (= grindină), 216, 221, 
240, 242 

piatra-acră, 232 

piatră, 98, 218, 221, (...de 
fulger), 69, (... în gură), 221, 
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(... neagră), 222, (... pe cap), 
148, (... prețioasă), 272 

piază (... bună), 239, 271, (... rea), 
238, 272 

picioare, 162, 191, 203, 255 

picioarele goale (mersul cu...), 
165 

picior (... de curcă), 124, (... de 
mort), 128 

piciorul (... drept), 182, (... stâng, 
al Dracului), 170 

piedica, 291 

piele (... de antilopă), 151, (... de 
bou), 210, (...de broască), 
247, (... de capră), 119, (... de 
cârtiță), 252, (... de vacă), 119, 
(... de șarpe), 246, (... goală — 
condiţie a efectuArii vrajei), 
29, 195, (... de rac), 213 

pieliță pe cap, 278 

piept, 108 

pieptănat, 242 

pieptene, 116, 236, (untul de 
p€...), 221 

pierderea (... copilului), 226 

pietre, 108, 263, (... fulgerate), 
68, 69, (... în mormânt), 221, 
(... roşii), 222 

pietricele, 110 

pietroi, 31 

Pindapitryajna (sacrificiu), 151, 
152 

piper, 194 

piron în buric, 108 

pirostrii, 88, 217, 218 

pirpirună, 39 

Pisatchas, 136 

pisică, 101, 109, 110, 171, 221, 
238, 241, 251, 278, (... în- 
gronată în temelii), 43, (... nea- 
gră), 251 

pistol, 288 

pistrui, 220 

Pitagora, 209 

pită, 119, (... dospită), 153 

Pitia, 235 

pitici, 46, 49, 281, 282 

pitpalacul, 230, 265 

pitulice, 267 

pițigoiul, 268 

piuă, 151, 225 

plante, 218 

plăceri sexuale, 150 

plângătoare (v. bocitoare), 164 

plânsul copilului, 63, 203 

Pleiadele, 121 

plinul (ieșitul cu...), 239 

ploaia, 16, 79, 252, 265, 286, 


(chemarea ei), 248, (.. de 
stele), 96, (prevestirea ei), 
247, 248, 251, 258, 259, 
(provocarea ei), 246, (vrăji 
pentru a o aduce), 209, 225 

plopul, 198, 220 

ploșniţe, 129, 225 

plug(ul), 55, (fier de...) 218 

plumb, 236, (... topit), 192 

pluralitatea (... duhurilor), 
(... sufletului), 161 

Pluton, 73, 116, 119, 136, 151, 
154, 209 

Ploutos, 237 

poale lungi, 272 

poceală, 48, 175, 180, 195, 218 

pocirea, 158, 174, 176, 177, 178, 
183, (practici împotriva ei), 
159 

pocit (... copil), 277 

pocitură, 282 

pocitul, 36, 112 

pocnetul  (... dulapurilor), 
(... podelelor), 105 

pod, 278, (... de ceară), 259 

podagra, 185 

podgorie, 177, 248 

podul (... de aramă), 116, 117, 
(...de la Narta), 295, (...de 
peste Arta), 40 

podurile mortului, 117 

podoabe, 30, 115 

poezia populară, 293 

pogribanie, 122 

Polifem, 45, 46, 191 

politeism, 16 

pom (... deocheat), 191, (... în- 
cărcat de fructe), 191 

pomana (...dată la ţigani), 22, 
(... mortului), 112, 143, 
(... rā- posaţilor), 150 

pomeni, 79, 114, 152, 153, 154, 
155, 177, 250, 273, 299 

pomi, 165, 182, 185, 197, 205, 
255, (... închinaţi zeilor), 197, 
198, (... lângă fântână), 79, 
(... sădiţi la mormânt), 155 

pomneţi, 155 

popă, 208, 238, 239, 250, (băiat 
de...), 252 

poponete, 147 

popuşoi (făină de...), 256 

porci, 127, 208, (peri de...), 236 

porcarul, 55 

portrete, 141 

portretul deocheatului, 193 

Porţile Cerului, 48 

porumb, 55, 84, 256 


186, 


105, 
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porumbel, 263 

Poseidon, 157, 253 

post, 150, 181 

postav, 194, (... roșu), 195 

postul Sfintei Maria, 208 

potcoavă, 172, 213, 214, 216, 
242 

poteră, 210 

potolirea (... furtunii), 160, (... se- 
tei de sânge), 41, (... spiritelor 
rele), 290, (... sufletelor), 149 

potopul, 221 

povești populare, 235 

practici (... contra pocelii), 158, 
(... păgâne), 32, 33 

Praemetium, 159 

prafturi) (... din cadavru, băut), 
128, (... din hârcă), 124, 
(... din oase de mort), 123 

prag (ul) (... casei), 289, (... ușii), 
172, 214, 215 

pramanthas, 64 

praznic pentru mort, 141 

prăsire(a), 240, (... vitelor), 85, 
(... pe pământ), 276 

Precesta (v. și Maica Domnului), 
298, 299 

Precupul, 242 

preotul, 206, 209, 248, 272 

presărarea sării, 230 

prescură, 77 

prevestirea (... morţii), 102, 104, 
(... nenorocirilor), 170, (... plo- 
ii), 85, 262, (... rea), 250, 
(... relelor), 260 

prevestiri, 95, 96, 97, 211, (... de 
bine), 264, (... făcute de cuc), 
266 

prevestitoare (păsâri...), 265 

prevestitor (cucul...), 267, (fie- 
rul...), 217 

previziunea morţii, 101 

previziuni, 84 

prezicerea (... morţii), 103, 105, 
(... vremii, 85 

preziceri, 294 

pricolici, 87, 281, (alungarea lui), 
214 (v. şi strigoi) 

prietenie, 229 

prigoria, 230, 263 

primejdia (... îmbolnăvirii), 197, 
(... morţii), 197 

Primul Mobil (al noulea cer), 58 

principiul (... activ), 20, (... bi- 
nelui), 18, (... întunericului), 
59, (... luminii), 59, (... pasiv), 
20, (... slab, femeiesc, pămân- 
tesc), 207, 274, (... răului), 18, 
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245, (... tare, bărbătesc), 207, 
274 

prinderea frate de cruce, 131 

prinoase, 143, 153, 160 

pristomnic, 147 

privegherea mortului, 105, 106 

privighetoare, 145 

privirea, 189, (... care amuţeşte), 
189, (... care omoară), 189 

privire (... fermecătoare), 190, 
(...rea), 190, (vrăjitorească), 
190 

privitul (... în fântână, 30, (... în 
oglindă), 140 

Probejeni (Pobrejene), 175 

profanarea mormintelor, 128, 129 

profet, 294 

profeţi, 207, 294, (... modemi), 
25 

Prometeu, 63 

proor, 68 

proorociri, 267 

proorocitul animalelor, 257 

Proserpina, 116 

proteism, 245 

prunc (... dat miresei), 290 

prune, 274, (... uscate), 148 

pucioasă, 110 

pui (de găină), 64, 65, 222 

pulbere (... de la cimitir), 124, 
(... pentru dragoste), 124 

pumnal, 193, 287 

punerea cuţitului, 187 

punga cu os de hoț, 123 

punte, 197, 118, (...de măr 
dulce), 235, 236, (... îngustă), 
119 

puntea (... sufletului), 118, (... Şin- 
vat), 118 

pupăza, 161, 239, 268 

Purgatoriu, 139 

purici, 209, 259 

purificare(a), 65, 240 (... după 
înmormântare), 112, mijloace 
de...), 231, (... străbunilor), 
151 

puroinici, 31 

pustie, 170 

pustiu, 142, (a...), 222 

pușcă, 250, 275, (... slobozită), 
276 

putere magică, 210 

puteri (...căpătate la atingerea 
pământului), 276, 277, (... mi- 
raculoase), 123, 199, (... su- 
praomenești), 197 

Putermnicele, 214 


putinei, 190, 230, 301 
puț, 303 

puțuri, 176 

Python, 93 


R 


Ra, 71 

rac, (ouă de...), 213 

rachiu, 128, 204, 249, 254 

Radu Calomfirescu, 45 

Rahu, 89 

rai(ul), 57, 99, 149, 215, 261 

Rakshasas, 136, 175 

ramură (... de prun), 155, (... de 
răchită), 31, (... ruptă cauzează 
rău mortului), 155 

ramuri (... de mălin), 35, (... de 
scai), 32, (... de tei), 35, 
(... pe morminte), 31 

ramurile sfeșnicelor, 207 

rana pomului, 185 

Rangi (cerul), 20 

rarița, 55 

Rasnu, 118 

rasul, 243 

razele Soarelui, 63 

răboaje, 302 

răcănelul (v. brotăcelul) 

răceala, 255 

răcuşori de mare, 152 

rădăcină de brad, 105 

răguşi, 249 

răgușşire, 248 

răposaţi, 143, 145, (... consideraţi 
zei), 150 

Răsănt, 61 

răspântie, 142, 170, 178, 179, 
188, 232, 248, 271 

răscucirea (răscuceala), 24 

rătăcirile sufletului, 115 

rău augur, 140 

război, 249, 252, 281, 288, 298 

răzbunare, 199 

râcâitură, 222 

rândunică, 145, 259, 262, 267, 
(pietricică de la cuib de...), 
221 

râs (de... = fetele), 272 

râurile, 74, 156, 188 

rebotezarea copilului, 283 

rece - ca Moartea, 147 

recunoașterea (... fetei, în basm), 
259, (... nou-născutului de 
tată), 22 

rea vestire, 252 

reaua privire, 190 

reflexul umbrei, 139 
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rege(le), 238, 239, (... trăind în 
pădure), 238 

religiunile primitive, 15 

Remus, 111, 156 

reprezentarea simbolică a Morţii, 
297 

respectul față de morţi, 168 

reumatism, 248, 255 

Rhea, 33, 200 

ridicarea cerului, 81 

ridichea, 84 

rindea, 215 

rituri, 17, 65, (... funerare), 119 

risipirea norilor, 200 

roadă nouă, 159 

robi jertfiți, 112 

Robigalia, 39 

rod (practici pentru bun...), 159 

roditul pomilor, 197 

rodnicie, 159 

rodul, 83, 85, 177, 182, 185, 
190, 243, (... câmpurilor), 29, 
(... grâului), 30, (... holdelor), 
29, (... ogoarelor), 16 

roiul (creanga pe care a fost 
atârnat...), 259 

romaniță (floarea de...), 274 

Romulus, 111, 156, 211 

Ron, 160 

rosmarin, 154 

roşeaţa, 213 

roşie (panglică...), 221 

roşu (culoare), 68, 194, 195, 19%, 
206, 213, (... culoarea dra- 
cilor), 171, (fir...), 189, 214, 
(om...), 285, (părul...), 285, 
286, (postav...), 189, (op...) 
189 

roua, 191, 220, (...cerului = 
mierea), 259 

rouă (... de mai), 222, (... de pe 
spice), 35 

Rozdanicele, 279 

rozetă („reseda“), 188 

rude (... vestite de cocoș), 260 

Rugomai, 184 

rug (... la porţi), 31, (... verde), 
31 

rugă către pământ, 22 

rugăciuni de purificare, 106 

rugul de incinerare a mortului, 
180 

ruine, 142 

ruja, 274 

ruperea (... legăturilor frăţeşti de 
cel mort), 107, (... vestmin- 
telor), 165 

Rusaliile, 27, 38, 53, 79, 149, 
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166, 176, 194, 204, 205, 218, 
226, 241, 243, 244 
Rusalka, 177 
Rusitori, 149 


Sabat, 242 

Sabeism, 245 

sabia călăului, 127 

sabie, 132, 183, 216, 275, 277, 
287, 288 

sac, 252 

sacrificare, 233 

sacrificiu, 156, (... la mormânt), 
156 

sacrificii, 112, (... de animale), 
33, (... solemne), 132, (... a- 
duse fântânilor), 157, (...a- 
duse zeilor), 229 

sacru (număr...), 211 

salafiuri, 217, 221 

salbă (... de galbeni), 123, 223 

salcia, 68, 69, 197, 198, (... sfân- 
tă), 198, 201 

salcie, (mlădiţe de...), 224, (țăruș 
de...), 222 

salii (... preoţii lui Marte), 38 

saliva are suflet, 172 

salteaua, 111 

salvare din gură de șarpe/fiare, 
132 

Samca, 276 

Samodivele, 175 

Samovila, 177, 178 

Samson, 49 

samulastră, 176 

sape, 178 

Sarama (căţea), 119 

Sarameyâu (câinii), 119 

sarea, 64, 84, 150, 154, (... apără 
mirii), 231, (frecarea cu...), 
231, 232, (pâine şi...), 233, 
(... împrumutată), 242, 278, 
281, (... în buzunar), 287, 289, 
(„pe foc), 156, 157, 175, 
186, 190, 194, 219, 227, 229, 
230, (... pe limbă), 231 

Satan, 89, 169, 184 

Satum, 41 

săbii, 277 

săculete (pungă) cu cărbuni, 194 

săditul (... pomilor), 243 

săgeată, 206, 275, 288 

segetări, 186 

săgeți, 67 

săgețile Morţii, 100 

sămânţa seacă, 83 


sămânță, 255, 293 

sănătate, 57, 195, 217 

Săptămâna Brânzei, 291 

Săptămâna Mare, 244 

săpun, 116, 236 

sărăcie, 222, 243 

Sărbătoarea Lămpilor, 150 

sărbători (... agrare), 28, (... în 
cinstea izvoarelor), 157, (... pă- 
gâne), 34, 35 

sărindare, 274, 301 

săritul peste foc, 65, 66, 112, 
148 

sărutarea (...la înfrățire, 
(... pământului), 23 

sărutatul animalelor (... interzis), 
241 

Sărută-mă, Nicolae (= busuioc), 
206 

sâmbăta, 152, 242 

Sâmbăta Morților, 152 

Sâmbicioare, 149 

sâmburi, 274 

Sâmedru, 205 

Sâmpetru, 204, 243 

sânge(le) (... adus jertfă), 41, 84, 
87, 88, 91, 108, 111, 123, 
126, 127, 130, 131, 132, 133, 
(... suflet), 134, 179, 195,201, 
213, 250, 261 

Sângeorge, 215 

Sân-Toader, 131, 243, 255 

Sânzâene (Sânzenii), 35, 36, 52, 
68, 69, 147, 148, 152, 158, 
175, 176, 181, 220, 243, 251, 
266 

scaiete, 199, 220 

scalda (... în izvoare), 175, (... mor- 
tului), 127, (... sufletelor), 151 

scaldă, 249 

scaldele de la răspântii, 179 

Scaloian (v. Caloianul), 78 

scarlatina, 184 

scălda (interdicţie de a se...), 242 

scăldarea mortului, 112, 125, 129 

scăldatul (... copilului), 112, 230, 
231, 243, 261, 278 

scăldătoarea (... copilului), 218, 
222, 223 

scăpătatul Soarelui, 137 

scârbă, 238 

schimbarea (... numelui), 114, 
282, 283, (... poziţiei trupului), 
32 

schimbaţi (copii...), 281 

scoarța, 112 

scoaterea cailor la ceair, 30 

scorbură, 185 


133, 
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scorpie, 56, 144 

scorpion, 193, 205, 221 

scrântituri, 187 

scrisa (scrisul), 234, 235, 236 

scroafă, 83, (... cu purcei), 55 

scrofun, 186 

scufie albastră, 192 

scuipatul, (... în foc), 156, (... în 
fântână), 159, 160, (... în 
palmă), 169, (... în sân), 172, 
179, 182, (... în gura şarpelui), 
182, 183, 188, 189, 190, 191, 
193, 198, 209, 213, 239, 251 

scurgerea iepelor, 128 

scut, 211, 275 

secară, 255 

secera, 55, 84 

secere, 84, 177, 178, 214 

secerătoare, 177 

secetă, 181, 209 

secure, 34, 127, 172, 179, (... în 
sicriu), 183, 186, 197, 200, 
215, (... înfiptă în pământ), 
216, (trecerea peste o...), 219, 
224, 275 

securi, 178 (... înfipte cruciş), 216 

semănat(ul), 84, 85, 243 

seminţe, 290 

seminţe (simboluri), 289 

semne, 60, 224, (... cereşti), 25, 
91, 95, 97, (...de durere), 
165, (..ale morţii), 144, 
(... prevestitoare), 25, 91, 94, 
96, 105, 180, (... rele), 104, 
105, 229, 252 

sentiment religios, 15 

Serapis, 245 

Set, 242 

sete, 161 

seu de corb, 263 

sexul (... bărbătesc), 304, (... prun- 
cului, ghicirea lui), 271, 274 

sfatul dracilor, 142, 170 

Sfântul Alexe, 182 

Sfântul Andrei, 110, 203, 204 

Sfântul Arhanghel, 100 

Sfântul Duh, 57 

Sfântul Dumitru, 148, 205 

Sfântul Gheorghe, 29, 30, 31, 
52, 64, 68, 110, 144, 200, 
201, 204, 216, 220, 225, 226, 
242, 243, 246 

sfântul (de) grâu, 150 

Sfântul Haralambie, 204, 224 

Sfântul Ilie, 67, 69, 76, 82, 171, 
179, 232, 243, 270, 302 

Sfântul Pavel, 158 

Sfântul Petru, 152, 158 
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Sfântul Sava, 244 

Sfântul Silvestru, 147 

Sfântul Vasile, 57, 197, 218, 
235, 236, 243, 257 

Sfântulețul, 171 

Sfântulica (v. Maica Domnului), 
258 

sfâştiocul popei, 206 

sfeștania cea mică, 299 

Sfintele, 174, 244 

sfinţenia izvoarelor, 159 

sfredel, 55, 185, 214, 215 

Sibile, 235 

„siclul“ de argint, 41 

sicriu, 128, 166, 183, 214, 236, 
243 

simbolism, 188 

simbolismul numerelor, 207, 208 

simbolistica bradului, 154 

simbolul morții, 154 

simboluri, 17 

simpatie, 206 

simţuri, 161 

sincretism suberstiţios, 195 

sinucidere, 141, 142 

sinuciși, 137 

Sit, 285 

sită, 64, 65 

Skogsnufar, 177 

Sköll, 89 

slab de înger, 170 

slănină, 150 

sleitul fântânilor, 159 

slobozirea pistoalelor, 181 

smântână, 198 

snaga (... oamenilor şi vitelor), 
225 

Soare(le), 16, 20, 23, 71, 73, 74, 
75, 77, 80, 81, 83, 86, 87, 
89, 90, 91, 148, 151, 153, 
181, 191, 192, 225, 240, 245, 
253, 254, 260, 261, 264, 274, 
276, 280, 281, 286 

Soarta, 234, 235, 265, 279 

soartă (... bună), 279, (.. rea), 
279 

sobă, 252 

sobolul (v. cârtița), 252 

soc(ul), 35, 177, 185, 190, 19%, 
220, 221 

socri (...mari), 274, (... mici), 274 

solia nenorocirilor, 287 

solii Morţii, 101, 103, 104 

solniță, 229 

Solomon, 210 

Soma, 151, 297 


somn, 88, 106, 230 

somnambulism, 161 

somnișorul, 225 

somnul, 225, (... mieilor), 242 

Sora Soarelui, 81 

sorbul, 201 

soroc(soroace), 75, 150, 154, 
234, 240 

sorocirea banilor, 52 

sorții, 251 

spadă, 277 

Sparge-lume, 283 

spargerea oalelor, 153 

spălare (... purificatoare), 106, 
(...pe mâini după moarte), 
112, 113, (... sabiei), 113, 
(... vasului nou cu sânge), 132 

spălatul, 242, (...cu apă), 192, 
(...) cu rouă), 36, (... deasupra 
jugului), 225, (... feței), 190, 
(... oaselor cu apă și vin), 166, 
(...pe cap), 244, (... pisicii), 
252 

spân, 286 

spânzurarea (... broaştei), 248 

spânzurat, 187 

spelcă, 172, 277 

spice (...de grâu), 83, 255, 
(primele...), 159, (...de rod), 
177 

spinarea pământului, 22 

spini, 35, 225 

spiriduşi, 174 

spirit, 184 

spirite (... bune), 169, (...ne- 
mulțumite), 111, (... necurate), 
135, 136, (... răuvoitoare), 139 

spirite(le), 16, 101, 148, 179, 
(... rele), 89, 110, 111, 113, 
144, 171, 174, 182, 185, 190, 
209, 275, 276, 290, (... mor- 
ților), 127, 146, 180, (...pă- 
durii), 200, (... zidite), 52 

spiritism, 30, 218, 235, 240 

spiritul (... apelor), 159, (... ar- 


borilor), 198, (... păzitor al 
comorilor), 52, (... strămo- 
şilor), 245 

spiţelnicul, 55 

sporiciu, 159 


sporirea untului, 181 

sporul laptelui, 157 

sprâncene, 189, 291 

spurcate (femei...), 240 

spurcatul (... apei), 140, (... bo- 
lilor), 187, (... de către 


păsări), 230 


spurcăciuni, 127 

spuzeală, 156 

stafie(ii), 52, 60, 87, 102, 111, 
137, 139, 141, 142, 146, 179, 
223, 231, 260, 280 

stafide, 289 

staul, 181 

stăpâne ale izvoarelor, 178 

stăpânirea dracilor, 173 

stâlp, 287, (...de cerdac), 214, 
(... îmbrăcat), 120 

stâlpări, 224, (... sfinţite), 33 

stâlpii casei (... sprijiniți pe sclavi 
jertfiți), 43 

stâlpii (care susțin pământul), 20, 
57 

Stâlpul (v. Steaua Polarā) 

stâlpul (de la mormânt), 155 

stânci, 142 

stânga, 269 

stângaci, 269 

stârpirea (... puricilor), 23, (... o- 
mizilor, 255 

stea (... câzâtoare), 94, 95, (... no- 
rocoasâ), 94 

steaua omului, 94 

Steaua Polară, 92 

stejar, 185, 197, 198, 200 

Stejarul Ariei (v. Steaua Polară) 

stele(le), 16, 57, 92 

stele cu coadă, 95 

stelniţe (păduchi de lemn), 209 

sterilitatea, 272 

stihii, 156 

stimularea procreerii, 261 

stingerea tăciunelui, 192 

Stix, 117 

stomacul (v. sufletul), 161 

strachină cu de mâncare, 152 

stramă în gura, 53, 243 

stramură, 284, (... roşie), 194 

strămoşi(i), 149, 168, 245 

strigă (fluture), 32, 109, 143, 
144, 204 

strigoaice, 31, 178, 179, 215 

strigoi, 23, 61, 83, 87, 106, 108, 
(... străpuns cu parul), 109, 
(cum se face), 109, (în- 
făţişare), 109, 110, 111, 114, 
126, 127, 138, 142, 143, 171, 
178, 183, 203, 204, 205, 214, 
215, 221, 223, 225, 228, 251, 
255, 278, 283, 298, 299, 301, 
302 

strigoiul nopţii, 143 


stropirea (... altarului cu apă), 
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151, (... câmpului), 38, (... cu 
agheazmă), 32, (... oameni- 
lor), 299, (...la mormânt), 
118, 154 

stropitul înapoi, 112 

struguri noi, 159 

strune, 218 

sub limbă (usturoi...), 205 

suflare, 138, 172, 183, 191 

suflarea = sufletul, 161, (... peste 
apă), 158, 172, 183, (... peste 
copii), 172 

suflet, 138, 146, 152, 153, 163, 
197, 292, 233, 254 

Suflet-de-Strigoi (v. strigă) 

suflet de vrăjitoare, 143, 179 

suflet dublu, 161, 162 

suflet-fluture, 145 

suflet-guşter, 145 

suflet împătrit, 162 

suflet-întruchipare rnaterială, 145, 
146 

suflet liniştit, 167 

suflet-muscă, 145 

suflet-om de o şchioapă, 145 

suflet rătăcitor, 121 

suflet-şarpe, 145 

suflet-șoarece, 145 

suflet-umbră, 138, 139, 141 

suflet zburător, 121, 144 

suflete chinuite, 171 

suflete-păsari, 145 

suflete-reflexe, 139 

suflete-umbre, 137, 271, 274 

sufletele (... arborilor), 200, (... mor- 
ților), 87, 113, 114, 143, 144, 
145, 147, 148, 223, (... pä- 
cătoșilor), 158, (... vizitează 
casa în care su stat), 150 

sufletul, 88, 115, 117, 161, 261, 
(... călător), 105, (... copacu- 
lui), 177, 190, (... dezrobit), 
168, (... mortului), 120, 167, 
209, 302, (... părăsește trupul), 
101, (... pomilor), 197, (... re- 
vine acasă), 149, (... rătăcitor), 
120, (... universal), 18 

sugiu, 242 

sul, 29, 30 

sulemeneală, 195 

sulfină galbenă, 36 

Sumedru, v. Sf. Dumitru 

superstiţia (definiţie), 15, 106 

supranaturalul, 16 

Surugiul, v. Vizitiul (constelație) 

surate, 131 

surzenie, 242, 263 


suveica, 258 
Svatewit, 260 
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3 
Șabala (câinele...), 119 
Șaitan, 89 
șale, 224 


Şapte noduri, 196 

șapte (număr), 210, 211, 218 

șarpe(le), 56, 68, 69, 130, 144, 
158, 182, 193, 199, 200, 205, 
218, 220, 234, 241, 245, 246, 
266, 267, 280, 283 (... de 
casă), 246 

şervete, 155 

Șinjor (Sân Georgiu), 31 

șiretenia femeii, 171 

șişcoi (v. strigoi) 

şnur roșu, 196 

şoareci, 252, 253 

șobolani, 241, 253 

Șoimanele (v. şi lelele), 136, 
137, 158, 173, 174, 177, 244 

şoimăneală, 174, 195 

şoimănire, 183 

şomoiog aprins, 136 

șori, 190, 239 

ştergare, 155 

Știma banilor, 51, 53 

Știmele apelor, 158 

ştiuleţi, 159 

suștar, 215 


T 


tabac, 159 

tablele legii, 21! 

tablouri acoperite, 113 

tabu, 88, 98, 108, 114, 169, 174, 
176, 238, 240, 241, 242, 244, 
280 

tabu (violarea lui), 244 

taburet, 244 

tainul eroilor, 150 

Taktnan (... zeul febrei), 186 

talaş, 126, 215 

taler, 229 

talismane), 68, 123, 125, 129, 
130, 159, 173, 191, 194, 195, 
198, 203, 205, 217, 218! 219, 
221, 222, 223, 224, 226, 231, 
232, 246, 248, 253, 256, 263, 
277, 278, 282, 291 

Talmudul, 273, 275 

Tamuz, 80 

Taranis, 67 

Tarile, 244 
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Tartar, 27, 116, 119, 136, 271 
Tata'l Soarelui, 79 


tatăl, 293 

taur, 144, 255, (... de jertfă), 73, 
(... negru), 209 

tăcerea, 52 


tăciuni, 63, 148, 151, 191, 244 

tăiatul arborilor, 198 

tierea (.. capului strigoiului), 
111, (... moţului), 209, (... pā- 
rului), 84, (... salciei), 197, 
(... umbrei cămăşii), 139 

tāieturi pe corp, 132 

tălpi, 203 

tămâiatul  (... morților), 
(... noaptea), 182 

tămâie, 194, 203, 223, 287 

tămâierea, 151, 182 

tărâmul celălalt, 76, 173 

tăuni, 144 

tăvălitul (...calului), 154, (... în 
semănături), 34, (...pe pä- 
mânt), 24, (... prin trifoi), 35 

tâlhari, 211 

târg, 221 

teama, 60, 135 

teama „sfântă“, 59 

tei, 250 

Telamon, 210 

Tellus (pământul), 23, 294 

temelie, 212, 295, 296 

temelii (capete de boi îngropate 
la...), 256 

templul, 16, 17 

tenie, 246 

testicule, 239, 269 

Tethys, 166 

Tezeu, 116 

Thoor, 67 

Ti-ce (v. Ursa Mare) 

tichia strigoiului, 108 

tichie, 189, 278, 286 

tigrul, 241 

tigvă (... de cal), 255 

Tiresias, 180 

toaca, 37, 38, (...azvârlită în 
fântână), 38, 88 

toaca din cer, 57, 261 

toarta (... cheii), 235 

tobă, 165, 275 

tocatul (... pe masă), 222, 241 

toiag(ul), 118, 119, 207 

Toma Alimoş, 254 

topaz, 221 

topor, 69, 137, 214, 215, 275 

toporaşi, 154 

torcătoare, 82 

tors(ul), 87, 187, 242 


149, 
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tort (... de cânepă), 226 
totem, 259, 262, 263, 267, 268, 
„283 

Toyu, 184 

tradiţie, 17 

trandafir, 201, 274 

transmigraţie, 144 

transportul pe nuia, 198 

trăsnet(ul), 62, 67, 68, 69, 70, 
111, 171, 181, 182, 198, 216, 
220, 221, 226, 240, 242, 243, 
250, 262, 263, 280, 302 

trăsnirea dracilor, 171 

Trăsura, v. Vizitiul (constelație), 
93 

trecerea prin foc, 113 

trecutul peste mătură, 219 

treflă, 294 

trei (număr), 151, 209, 216 

treierat, 150 

trepanaţie, 130 

triboli, 164 

tribut plătit zânelor apei, 158 

tributul mării, 160 

tridentul, 254 

Trif (Sfântul...), 243 

trifoi, 255, (... cu patru foi), 226, 
(... cu şapte foi), 226 

Triopas, 200 

tripod, 207 

Trivia (Hecate), 209 

trosnetul scândurilor, 104 

trup frumos, 190 

trup neputrezit, 109, 301, 302 

trupuri blestemate, 168 


tun, 210 

tulburarea apelor, 158 
tulpan, 302 

tunet, 25, 61, 216, 250 
tuns, 243 


tunsul (... oilor), 84, (... copiilor), 
84, 85 

turle de biserică, 171 

turpicula (= deochi), 189 

turbare, 36, 212, 218 

turmă, 210, 269 

turte plămădite, 195 

turtiţe, 151, (... de orez), 119 

turturea, 230, 260 

tutun, 156 

Typhon, 21 

Tytius, 100 


T 


5 
tap, 156, 171 
țarcă (v. coțofană) 


țărână (...de la mormânt), 128, 
225 

țâţă(e), 191, 203, 204, 208, 281, 
296, (... vacilor), 226 

țâţâni, 202, 203 

țeapă în inimă, 108 

țeava puștii, 301 

ţigan, 214, 239 

țigară, 238 

ţinute (zile...), 243 

toale, 152 

top roşu, 190, 217 

turca, 183 


U 


ucenic vrăjitor, 123 

uciderea lui Remus, 44 

Ucigă-l Crucea (v. Dracul) 

Uitata, 148 

uitatul (... împrejur), 180, (... îna- 
poi), 174, 178, 180, (...în 
oglinzi), 139 

uituc, 284 

ulcică, 147, 149, 153, 198, 248 

ulcior cu apă, 151 

ulciorul (... de la ochi), 225 

Ulise, 98, 161 

uliu, 266, 268 

ulm, 254 

ultima dorință, 165 

ultimul fruct, 177 

umblatul prin rouă, în noaptea 
spre Sf. Gheorghe, 29 

umbra (... bisericii), 140, (... că- 
mășii spălate), 139, (... în- 
gropată), 41, 212, (... mâ- 
necilor cămășii), 274, (...u- 
mană zidită), 40 

umbră (măsura ei), 137, 13%, 
139, 145, 150 

umbre, 277, (... = strămoși), 139, 
(... prinse de geniile apei), 
157, (... răutăcioase), 142, 
(.. = rele de frig), 146, (... - 
suflet), 139, 141, 142, 197 

umflături, 188 

umplerea orificiilor mortului, 110 

Undine, 158 

undrea (v. andrea) 

uneltire drăcească, 184 

ungerea (...cu miere), 222, 
(... porţilor, cu smoală), 146 

unghie de creștin/evreu, 123 

unghii, 84, 88, 130, 185, 242, 
(... de mort), 125 

uniochi, 45, 46 
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undelemn îngropat în temelia 
bisericilor, 44 

uns cu usturoi, 204 

unt, 190, 297, (...de cămilă), 
297, (... de cuc), 266, (... de 
lemn = undelemn), 112, 179, 
(... de ricin), 127 

Unteridische Zwerge, 53 

untură (... de broască), 248, (... de 
cal), 255, (... de iepure), 291 

Uranos, 20, 57 

urât, 136, 242, (cei ce au...), 
261, (de...), 125, 226, 251, 
252 

urâtă (femeia...), 222 

urâtul, 136, 221 

urâţirea ființelor frumoase, 190 

ureche, 130, 195, 204, 223, 270, 
292 

uriași, 45, 47, 48, 49 

urlatul câinilor, 101, 102 

urmele morţilor lăsate în cenușă, 
147 

urok (deochi), 190 

Urok (= duhul), 190 

urs (pâr de...), 249 

Ursa Mare, 92 

Ursica Mică, 92 

ursită, 95, 213, 220, 234, 275, 
283, 296 

Ursitoare, 177, 235, 279, 280 

ursitul, 30, 84, 126, 220, 227, 
236 

ursul, 56, 282, 283 

ursul (... susține pământul), 21 

urzeală, 250 

urzică, 34, 68, 69, 201, 202 

urzitul, 242 

uscatul pomilor, 198 

usturoi, 34, 79, 84, 108, 176, 
193, 194, 203, 204, 205, 213, 
215, 223, 226, 232, 246, 274, 
277 

ușă, 172, 173, 195, 203, 214, 
218, 219, 220, 292 

ușorii casei, 204 


M 


vacă, 203, 204, 216, 222, 230, 
256, 272, 280, (... naşte miel), 
170, (... sfântă), 210 

vacile cerești, 72 

Vango, 275 

vama morţilor, 116 

vampir, 109, 111, 143, 251, 255 

vargă, 245 

Varuna, 57 
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vase, 159, (... cu mâncare), 153, 
(... neacoperite), 113 

Vasile (Sf...) v. Sfântul Vasile 

vatră, 236, 248, 250 

văcarul, 55 

văduvă, 125, 185 

văile, 26 

vălul mortului, 115 

vămi, 209 

vămile mortului, 117, 118 

vărsarea sării, 231 

vărsat, 244 

Vaârsătorul, 93 

vărsături (... de sânge), 213 

vătămătură, 249 

vătrai, 88, 126 

văzduhul, 275 

văzul în întuneric, 128 

Vâlva băilor, 51 

vâlvătaia făcută de comori, 53 

vânt, 16, 98, 156, 191, 213, 246, 
253 

Vântul (... roșu), 286, (... sfânt), 
156, (... turbat), 56 

vântoaică, 156 

Vântoase, 201 

vânturi (= zmei), 173 

vânzare (noroc la...), 222 

vânzarea (... magică a copilului), 
282, (... vitelor), 259 

vârcolac(i), 32, 81, 87, 88, 89, 
109, 110, 146, 181, 261 

vârsta de aur, 99 

„vârsta“ Lunii, 85 

vârtejuri, 213 

vârtelniţă, 64 

vedenii, 142 

vegherea morţilor, 232 

Venus, 274 

verde (culoare), 206 

vergea de alun, 218, 281 

vergi, 207 

Venera, 198, 285 

verighetă, 277, 287, (pierderea 
ei), 287 

versificaţie, 164 

versuri albe, 164 

Vesta, 62, 63 

Vestala, 63 

vestimentația Ciumei, 176 

vestirea ploii, 262, 263 

vestitor al Morţii, 249 

veșminte morţilor, 151 

via, 243 

viaţa, 98, 99, 131, 276 

viaţa de dincolo, 120, 168 

viaţa de după moarte, 99, 100, 
114 


victime omenești, 160 

Vidme, 281 

Vidra, 283 

vie deocheată, 190 

vier, 208 

vierme, 144, 241 

viespe, 210 

viitor (privirea în...), 237 

viitorul (aflarea lui), 236, 261 

Vi-King, 274 

Vila(ele), 27, 53, 172, 176, 177, 
178, 217, 282 

vin, 148, 149, 150, 153, 220, 
233, 290, (... cu miere), 154, 
(...pe mormânt), 152, (... ro- 
şu), 195 

Vinalia Rustica, 159 

vine de mort, 124 

vinul (... sfânt), 220, 227 

vinerea, 242, 274, 285 

Vinerea Mare, 243 

Vinerea Paştilor, 225 

Vinerea Patimilor, 182 

Vinerea Seacă (v. Vinerea Mare) 

Vineri (Sfânta), v. Sfânta Vineri 

vioară, 248 

viperă (piele de...), 249 

Virgina, 93 

visatul iubitului, 206 

vise, 68, 122, 161, 235,238, 279, 
(... prevestitoare), 105 

Vişnu Purana, 89, 141 

vite, 105, 138, 153, 178, 181, 
216, 220, 242, 243, 259 

viță de vie, 198, 205, 242, 271 

viţea, 270, 272 

vițel, 222, 230, 270 

vizionari, 135 

vizitiul, 55 

Vizitiul (constelație), 93 

vlaga, 127 

voalul miresei, 287 

vocea spiritelor = ecou, 142 

voceri, 164 

voinic, 154, 271 (cruce de...), 
303 

voinicie, 178 

Volvura (v. furtuna) 

Volvura (vârtecușul) Ielelor, 179, 
183 

volvură, 216 

vorbitul animalelor, 257 

vrăji, 17, 23, 29, 75, 107, 126, 
173, 188, 193, 198, 201, 203, 
213, 215, 217, 218, 219, 223, 
229, 231, 253, 270, 277, 280, 
287, (... agrare), 28, (... în- 
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depărtate de sare), 230, (... de 


dragoste), 23, 125, (...la 
hotare), 179, (... împotriva 
ploii), 156 


vrăjită (... pâine), 216 

vrăjitoare, 32, 89, 139, 142, 178, 
179, 182, 214, 220, 224, 247, 
270 

vrăjitori, 67, 68, 87, 98, 189, 
210, 232, 251, 264, 275 

vrăjitorie, 16, 128 

vremuire, 252, 264, 268 

Vritra, 171 

Vulcan, 62, 76, (v. şi Hefaistos) 

vulpe, 222, 241, (coadă de...), 
222 

vultur, 93, 211, 271 

Vulturul (constelație), 93 


W 


Waldfrauen, 177 
Waldmânner, 177 
Walpurgisnacht, 34 
Waruna, 135 

wilden Leute (die...) 177 
Windin (vântoaică), 156 
Writa, 119 


zarzavaturi, 84 

zăbale (... la gurâ), 216 

zăcăşia morţilor, 107 

zănatici, 107 

zăpadă (apa din cea dintâi...), 
221, (... de martie), 222 

zăpăcirea duhurilor rele, 283, 288 

zăpor, 288 

zăvoiaie, 201 

zâne, 53, 174, 175, 177, 178, 
207, 279, 280.281 

zborul sufletului, 115 

zânele apelor, 160, 178 

Zburător, 35, 92, 173 

zdrențe, 185 

zece (număr), 211 

zei, 150, 173, 180, 205, 211, 
238, 259 

zeii (..apelor), 157, (... buni), 
114, (... casnici), 83 (... câm- 
penești), 83, (.. lari), 41, 
(... luminii), 77, (... martori), 
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74, (... patologic), 184, 187, 
(... păgâni, 41, (... solari), 71 

Zeița naşterii, 292 

Zeița zilei, 160 

zeițele faceri, 277 

Zephyrus, 156 

zeul (... întunericului), 73, (... Lu- 
nii), 160, (... luminii), 73, 
(... morţii), 119 

Zeus, 26, 47, 48, 57, (= Jupiter), 
67, 71, 80, 93, (... Olimpicul), 
123, 156, 255, 263 


zestrea, 218 

zgomote, 90, 91, 180, 181, 288, 
(... de fiare), 38, (... la eclipse), 
89 

zgripțuroaica roade stâlpii pā- 
mântului, 20 

zi-alba (... la kalmuci), 28 

zicători, 186 

zidirea oamenilor vii în temelie, 
42 

zile tabu, 241 

zodiac, 95, 211, 274 
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zmei, 87, 101, 108, 136, 171, 
179, 197, 250, 255 

zmeoaice, 281 

zmeu, 92, 173, 174, 254 

Zmeul, v. Dragonul (constelație) 

zodie, 94, 234 

zoolatrie, 245 

zorile, 72 

Zoroastru, 62, 249 

zugrăvirea Dracului, 172 
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